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OD IMAMA 
IBN KAJJIMA ELDZEVZIJJE 




ZIVOT I DJELO 
IBN KAJJIMA EL-DZEVZI JJE 

Ebu Abdullah, Semsudin Muhammed ibn ebu Bekr ibn Ejjub ibn 
Sa'd ibn Hurejz ibn Mekki Zejnuddin ez-Zuri, jedan je od najpozna- 
tijih islamskih ucenjaka. 

Poznatiji je kao Ibn Kajjim el-Dzevzijje. 

Nadimak Ibn Kajjim el-Dzevzijje, "sin upravnika skole El-Dze- 
vzijje", dobio je po skoli "El-Dzevzijje" koju je osnovao Muhjiddin 
ebul-Mehasin Jusuf Ibn 'Abdurrahman Ibn ' Ali Ibn 'Ubejdullah Ibn 
el-Dzevzijje, a u kojoj je njegov otac radio kao upravnik. 

Roden je u Damasku 691. godine po Hidzri. 

Potice iz ugledne ulemanske porodice, tako da se vrlo rano 
poceo baviti izucavanjem islamskih znanosti. 

Allah ga je obdario izuzetnim moralnim kvalitetima, poboznoscu 
i snagom pamcenja i razlucivanja. 

Znanje je sticao pred najvecim autoritetima tadasnjeg islamskog 
svijeta, tako da je u svoje vrijeme postao najveci strucnjak u vise 
naucnih disciplina, posebno u hadisu, odnosno u svim hadiskim disei- 
plinama, tefsiru, fikhu, akaidu i gramatici arapskog jezika. Poznavao 
je nauku o moralu, sufijska kazivanja, njihove mudrosti i suptilnosti. 
Najveci dio svoga vremena provodio je u ibadetu, klanjajuci namaz 
i uceci Kur'an. Kod njega nije se mogla osjetiti zavidnost, niti 
mrznja spram drugih. Neprestano se druzio s knjigama i trudio se da 
ih sakupi sto vise. O tome najbolje govori podatak da su njegovi 
nasljednici poslije njegove smrti dugo vremena prodavali njegove 
knjige i sa time se izdrzavali. 
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jlVOT I PJELO IBN KAJJIMA 



Kao sto smo vec spomenuli, znanje je sticao pred najvecim autori- 
tetima tadasnjeg vremena. Najistaknutiji medu njima su: 

1 . Ebu Bekr ibn Ejjub el-Dzevzijje (njegov otac), 

2. Sejhul-islam Ibn Tejmije, 

3. Ibn 'Abdud-Daim, 

4. Ahmed Ibn 'Abdurrahman en-Nabulsij, 

5. Ibn Es-Sirazi, 

6. El-Medzd el-Haranij, 

7. Ibn Mektum, 

8. Imam El-Hafiz ez-Zehebi, 

9. El-Hakim Sulejman Tukjud-Din Ebu el-Fadl Ibn Hamza Ibn 
Ahmed Ibn Kudame el-Makdisi, 

10. Serefud-Din Ibn Tejmije. 

NJEGOVI UCENICI 

Bekr Ebu Zejd navodi da je pred njim udilo njih jedanaest, od 
kojih cemo mi ovdje navesti samo one najistaknutije, a to su: 

1 . El-Burhan Ibn Kajjim el-Dzevzijje, 

2. Imam Hafiz Ibn Kesir (autor tefsira), 

3. Imam Ibn Redzeb el-hanbeli, 

4. Imam Hafiz ez-Zehebi, 

5. Hafiz Ibn 'Abdul-Hadi, 

6. El-Fejruzabadi. 

7. Es-Subki, 

NJEGOV A DJELA 

Napisao je izuzetno veliki broj djela iz raznih znanosti, a najpo- 
znatija od njih su: 

1. Beda'i'ul-fevai'd, 

2. El-Dzevabul-kafi limen se'ele 'anid-deva'is-safi, 

3. El-Feva'id, 

4. El-Kafije es-Safije fil-intisari lil-firkatin-nadzije, 
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5. El-Kafije eS-Safije, (u gramatici arapskog jezika) 

6. El-Kelimu et-tajjib vel-'ameli es-salih, 

7. El-Menarul-munif fis-sahihi ved-da'if, 

8. Et-Turukul-hukmijje fis-sijasetiS-ser'ijje, 

9. Es-Sava'iku el-mursele, 

10. Es-Siratul-mustekim fi ahkami ehlil-dzehim, 

1 1. Hadil-ervah ila Biladil-efrah, 

12. Hidajetul-hajara fi edzvibetil-jehudi ven-nesara, 

13. Igasetul-lahfan min mesajidiS-sejtan, 

1 4. Idztima'ul-dzuju§il-islamijje, 

15. 1'lamul-muvekki'in 'an Rabbil-'alemin, 

1 6. Medaridzus-salikin, 

17. Miftahu daris-se'ade, 

18. Tarikul-hidzretejn ve babus-se'adetejn. 

19. Tuhfetul-vedud fi ahkamil-mevlud, 

20. 'Uddetus-sabirin ve zehiretuS-Sakirin, 

21 . Zadul-me'ad fi hedji hajril-'ibad, 



IBNUL KAJJIMOVA SMRT 

Ovaj veliki alim je na Ahiret preselio u noci 13. redzeba, u 
vrijeme jacijskog ezana, 751 . g.h., u Sezdesetoj godini zivota. 

Dzenaza-namaz mu je klanjana sutradan poslije podne-namaza u 
Emevijskoj dzamiji. Ogromna masa se okupila da klanja i prati 
njegovu dzenazu. Prisustvovalo je mnogo znacajnih licnosti, sudija, 
alima i poboznih ljudi iz viSih i nizih dru§tvenih krugova. Ljudi su se 
gurali da bi nosili tabut. Sahranjen je u Damasku, na greblju Mala 
vrata, pokraj svoje majke. 
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VAZNOST DJELA 



Djelo Ibn Kajjima el-Dzevzijje "Stupnjevi duhovnog uzdizanja" 
jedinstvenog je karaktera i rjeCitog izraza, i ni u jednom drugom djelu 
sliCnog karaktera ne nailazimo na tako precizan govor o znaCenjima 
vjere i suptilnim znakovima srca. Ono je i jedno od njegovih 
najboljih djela, posebice na polju produhovljenja, snazenja i odgoja 
duSe i morala, prosvjetljenja i ganutljivosti srca, usvajanja moralnih 
karakteristika iskrenih poboznjaka, psiholoSkog razotkrivanja ljudske 
prirode i njenih karakternih crta u razliCitim stupnjevima imana, 
uproscavanja puta spoznaje i odnosa prema Allahu kroz ibadet, 
pouzdanja u Njega, lijepog ophodenja sa ljudima, plemenitog i 
darezljivog odnosa prema njima, odnosa prema svojoj duSi kroz 
otkrivanje njenih strasti i poriva, te njeno spasavanje od davljenja u 
potopu materijalizma, zatim oslobadanje od ovisnosti o njemu i 
oslobadanje od posmatranja uspjeha iskljuCivo u kontekstu tog 
materijalizma. 

Kjijiga sama za sebe predstavlja potpun i besprijekoran metod za 
usavrsavanje morala svakog muslimana i njegovo usmjeravanje u 
pravcu cednosti, darezljivosti i dobrocmstva, no, s obzirom na utjecaj 
kojeg ostavlja i njenu uvjerljivost, mozemo je posmatrati i kao 
suplementaran nacm da musliman utvrdi svoje vjerovanje (akidu) u 
Stvoritelja, kao bogatu pritoku i vrijedan izvor koji napaja vaiza, 
hatiba kada drzi hutbu dzumom i imama dzamije. Takoder, ona moze 
predstavljati i skup etiCkih principa kojih bi se trebali pridrzavati 
opcenito mladi naraStaji u pozivanju u islam. 

METOD PREVODENJA I VERIFIKACIJE 

Citateljima u Bosni i Hercegovini predstavljamo skracenu verziju 
knjige "Stupnjevi duhovnog uzdizanja", odabir velikog islamskog 
daije (misionara) sejha Abdul-Mun'ima el-'Izzija, koji je, vodeci 
raCuna o stilu, odabrao onaj slijed 6iji je cilj ozivljavanje srca i stalno 
podsjecanje na jasan i Cist put koji vodi ahiretu (onom svijetu). 
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Sejh Abdul-Mun'im je ulozio dosta truda u afirmaciju konkre- 
tnog odgoja u knjizi i liSio je svih nedostataka poput krajnje opSirnog 
odgovora na tvrdnje onih koji su zalutali u pogledu izvornog 
islamskog vjerovanja, zagovarajuci jednocu postojanja (vihdetul- 
vudzud), i rasvjetljavanja besmislenog stava onih koji negiraju 
uzroke - El-Kaderijje i El-Dzehmijje. Takoder je skratio veliki broj 
fikskih (pravnih) i jeziCkih digresija, te izbjegavao 6esto ponavljana 
znacenja, sufijske termine, izraelcanska predanja, daif (nevjero- 
dostojne) hadise i izreke nepouzdanih asketa - izbrisani su i navodi iz 
komentara skracene verzije sejha Muhammeda Hamida el-Fekija - 
tako da je ova skracena verzija naiSla na izrazit prijem u arapskim i 
islamskim zemljama, a mnogi istaknuti ucenjaci su je toplo prepo- 
ruCili i ubrojali medu najbolje skracene verzije "Stiipnjeva duhovnog 
uzdizanja". 

Nakon prevodenja, knjigu smo iznova uporedili sa originalnim 
arapskim tekstom, a zatim je prevod lektorisan i tekst bosanskog 
jezika prije samog Stampanja nekoliko puta pregledan. 

Sve hadise koji se spominju u knjizi smo verificirali, pridodavSi 
im ocjenu rahmetli Sejha Albanija u smislu njihove vjerodostojnosti, 
ispravnosti i nevjerodostojnosti - izuzetak su hadisi navedeni u 
zbirkama imama Buharija i imama Muslima. 

Pri unosenju Albanijeve ocjene na hadise iz Sunena koristili 
smo se Stampom (Bejtul-efkarid-devlijje). 

U verifikaciji hadisa su koriStene poznate zbirke hadisa poput 
Tirmizijine, Nesaijeve, Ebu Davudove, Ibn Madzeove, Ahmedove, 
Malikove i Darimijeve zbirke hadisa. 

U svrhu numeriranja koristili smo sljedeca djela: 

■ "Sahihul-Buhari", numeracija iz "Fethul-Barija"; 

■ "Sahihu Muslim", numeracija Muhammeda Fua'da 
Abdul -Bakija; 

■ "Dzami'ut-Tirmizi", numeracija istaknutog muhaddisa 
Ahmeda Sakira; 

■ "Sunenun-Nesai", numeracija Sejha Abdul-Fettaha Ebu 
Guddea; 

■ "Sunen Ebu Davuda", numeracija Muhjuddina Abdul- 
Hamida; 
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■ "Sunenu Ibn Madze", numeracija Muhammeda Fua'da 
Abdul-Bakija; 

■ "Musnedu Ahmed"; numeracija Ihjaut-turasa. 

■ "Muvettau Malik", numeracija iz El-Muvettaa; 

■ "Sunenud-Darimi"; ' Alemijeva i Zimerlijeva numeracija; 

Za one koji zele detalje, nakon svake nejasne i upadljive rijeci 
naveli smo njenu arapsku formu, arapski termin je izdvojen na 
poseban nacin i potom preveden izmedu navodnika. 

U prevod ovog djela ulozen je ogroman trud - gotovo godinu 
dana intenzivnog rada i mnogo neprespavanih noci - da bi se na kraju 
pojavilo u ovom iznimnom ruhu. Ako se uoci kakva manjkavost pri 
djelu to je od sejtana ili od nas, a dok je savrsenstvo i ispravnost od 
Uzvisenog Allaha. Molimo Uzvisenog Allaha da u njemu dadne 
korist i da se ostvari namjera s kojom je pisano, molimo Ga da ovo 
djelo bude zaliha svima nama na tasu nasih dobrih djela - a Allah je 
pokrovitelj toga i kadar da to ostvari. 

Gospodaru, neka je spas i mir nasem Vjerovjesniku Muhammedu, 
0, njegovoj porodici i svim njegovim ashabima, i&>. 



AH Amish 
Sarajevo, 08/01/2005 



UVOD 



Hvala Allahu, Gospodaru svih svjetova, Koji je razdvojio Put 
upute od bespuca zablude i Koji je, nakon sto ih je objasnio, ljepote 
imanskog ahlaka ucinio deredzama koje sezu do Njegovih dzenneta, 
otvorenih pred onima koji su pobozni, koji posjeduju velika nastojanja 
u srcu i velike ambicije. 

Neka je potpuna hvala Allahu i neka je salavat i selam na naseg 
poslanika Muhammeda, koji je na najbolji i najcistiji nacin ocuvao 
ovaj ahlak, postao najbrzi putnik i prvi stigao na cilj. I neka je 
Uzviseni Allah zadovoljan svim njegovim cestitim ashabima, koji su 
slijedili svjetlo, pokorili se naredbi, sacuvali se dunjaluckog laznog 
sjaja, podarili sebe ibadetu i dzihadu i tako postali najbolji primjer 
plemenitog vjerovjesnickog odgoja. Neka je Allahovo zadovoljstvo i 
na one koji su ih slijedili u dobrocinstvu ihsanu, i na one odlicnike 
prvih stoljeca koji su njih slijedili, i sve one dobre ljude iz prvih 
generacija (es-selefis-salih) koji su se poveli za njihovom praksom i 
njihovu stazu slijedili, a i na sve koji su im se kroza sva vremena 
pridruzili, pobozne i skromne ljude koji se razumiju u vjeru, pregaoce 
na polju islama cija djela prate rijeci i odlucne vode. Bereket je u 
ljudima koji danas rade za islam. Svima njima, od nas selam i za sve 
njih nasa dova. 

Savremeni islamski pokret, koji se sve vise siri na pocetku 
novog, blagoslovljenog hidzretskog stoljeca, jedan je od najbitnijih 
dogadaja novije islamske povijesti. Svojom sirinom i silinom taj 
pokret pruza priliku svakom muslimanu koji brizno cuva historijske 
znakove i putokaze islama da ih ucini krunom i pecatom cijelog niza 
slavnih djela koje je iznjedrio islamski poziv (da'va) u cetrnaestom 
stoljecu. 

Ozbiljnost nosilaca pokreta i, druge strane, njihova svjesnost o 
nuznosti uozbiljenja u nastojanju nadoknadivanja svega propustenog 
uliva optimizam da je taj pokret s pravom postao behar Istine, pokret 
koji kategoricki potvrduje da, sa dozvolom Uzvisenog Allaha, budu- 
cnost petnaestog stoljeca pripada ovoj, cistoj, ispravnoj vjeri. 



13 



UVOP 



Mi smo duzni njegovati ovaj pokret, koji ukrasava bastinu 
proslosti i priblizava vedru buducnost, i ucvrstiti njegov odgojni 
proces, koji unapreduje one koje obuhvati. Moze se pretpostaviti da ce 
odgojni proces iz njih izvuci dodatnu pozrtvovanost i efikasnost 
davanja paleci u srcima ljudi odlucnost i hrabrost, kao sto im daje i 
cisto vjerovanje (akidu) tako sto je, bez novotarija, vratio u njen 
izvorni okvir. 

On im daje i lijepo ponasanje bez izvjestacenosti (ahlak), tako 
ozivljavajuci plemenita djela srca. Daje im i jasni fikh, naslanjajuci 
ga na ispravne tekstove i govor vecine pravnika i odbacujuci 
anomalije. 

I, konacno, on im daje opcenitu svijest, unoseci sklad izmedu 
prakticnih vjestina i obicaja svih prisutnih zajednica i svih njihovih 
civilizacijskih vrijednosti. 

Jedno od nasih nastojanja u vezi s time bio je i odabir knjige 
Medaridzus-Salikin, (Bejne Menazili Ijjake Na'budu Ve Ijjake 
Neste'in), koju smo prilagodili islamskoj omladini kao znak dopri- 
nosa razvoju odgojnog procesa i kao ono sto je slijedilo iz djela Tehzib 
Serh el-Akide et-tahavijje (Precisceni komentar Tahavijeve akide). 

Pravu vrijednost Medaridza zna samo onaj ko doseze njene 
deredze. Ova knjiga imama Ibnul-Kajjima je izuzetno djelo, djelo 
koje nosi obilnu korist, djelo izuzetnog jezickog stila, djelo u kome 
su ponudena precizna znacenja i poruke imana, sa predivnim srcanim 
isaretima, kakvih nema u drugim knjigama. 

Cak se ni druge Ibnul-Kajjimove knjige ne mogu mjeriti sa ovom. 
Kao daje Imam ovo djelo pisao u svojim najplodnijim danima, tokom 
vrhunca cistote svoga zivota. 

Svaki reformator, pisac ili pjesnik jedanput se u zivotu uzdigne 
na stepen koji vise ne doseze. 

Djelo Medaridz je rezultat promisljanja iz tih velikih dana u 
zivotu Ibnul-Kajjima. 

I sam nije uspio ostati na torn nivou kad je sazimao Medaridz u 
knjigu Tarikul-hidzretejn (Put dviju hidzri). Velika je razlika izmedu 
stila i duhovnosti ovih dviju knjiga. 
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STEPENI PUTOVANJA... I VAGA 
UMJERENOSTI 



Osnova koja je odredila redoslijed Ibnul-Kajjimovog izlaganja 
jest knjiga Menazilus-sa'irin, Ebu Ismaila Abdullaha ibn 
Muhammeda ibn Alije el-Ensarije el-Herevije el-Hanbelije es-Sufije, 
sejhul-islama, koji je preselio 48 1 . godine po Hidzri. 

On je podijelio put kojim vjemik hodi ka Uzvisenom Allahu na 
stotinu stepeni, pristanista ili stanica (menazil) . To su stanice za 
opskrbljivanje na bilo kojem dalekom putovanju, stajalista jedna 
iznad drugih, stepenice koje vode visinama, polazista od kojih se 
krece, a sve jedna iza druge slijede. 

Svakom stepenu je odredio znacenje i definiciju koja prilici 
sirokim masama muslimana ('amme), zatim onu koja prilici odlicni- 
cima i izabranicima (hassa) i, na kraju, onu koja prilici izabranicima 
izabranika (hassatul-hassa). 

To ga je, doduse, primoralo na nepotrebnu izvjestacenost u 
izrazu i znacenju, sto ne prihvata priroda imanske smirenosti. 

Ibnul-Kajjimu nije bio cilj slijediti sejha El-Herevija, niti to spada 
u nase ciljeve, ali je Ibnul-Kajjim uvidio da neki novatori sire 
pogreske u koje je zapao El-Herevi, kao i njegove ekstaticne izjave i 
iluzije uzrokovane sufijskom orijentacijom, iako je u akaidu, fikhu i 
nacinu putovanja ka Allahu opcenito slijedio imama Ahmeda ibn 
Hanbela. Ibnul-Kajjim je ispravio sve greske i pojasnio iluzije. 
Njegove ispravke i pojasnjenja su ga odveli u opsirnost punu srcanih 
obracanja koja su korisnija i vaznija od samih ispravki. Ova opsirnost 
i srcana obracanja su nas cilj zbog njihovih odgojnih vrijednosti i na 
njima je teziste ovog priredenog izdanja. 

El-Herevi je bio jedan od najvecih imama ispravnih prethodnika 
(selefa), ali Allah je htio da niko osim Njega ne bude bezgrijesan. 
Ibnul-Kajjim kaze: «Pisac (Menazila, tj. El-Herevi) silno je nastojao 
afirmirati Allahova imena i svojstva i o svakom pitanju je bio opre- 
can dzehmijama. 



RijeC menzile, plural menazil, moze imati sva ova znaCenja, na Sta i ukazuje 
slijedeca rccenica autora predgovora. 
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Napisao je knjigu El-Faruk, u kojoj je obuhvatio hadise i izreke 
ashaba i tabiina (esere) o Allahovim svojstvima kakva prije njega nije 
napisana. Na najljepsi nacm je napisao i djelo Zemmul-kelami ve 
ehlihi. Napisao je i izuzetno djelo o temeljima vjere (usulud-dinu) u 
kome slijedi i potvrduje pravac onih koji priznaju i afirmiraju 
Allahova imena i svojstva. On je sa dzehmijama vodio znamenite 
polemike, u kojima ih je prekoravao, radi cega su se oni vise puta kod 
vladara (halife) zalagali da bude pogubljen, ali Allah ga je sacuvao od 
njih. 

Optuzivali su ga da Allaha, i^,poredi s ljudima (tesbih) i odreduje 
Mu oblik (tedzsim), kao sto, inace, dzehmijje i mu'tezilije lazno optu- 
zuju sljedbenike sunneta i hadisa, one koji samo posezu za rijecima 
na koje upucuju Kur'an i sunnet. 

Ibnul-Kajjim je potvrdio da je El-Herevi cist od .poredenja i 
poistovjecivanja Allaha, iJfe, sa stvorenjima (tesbih i temsil), sto mu 
pripisuju njegovi neprijatelji dzehmijje, cime, inace, optuzuju sljedbe- 
nike hadisa. On je cist od dzehmija intelektom, vjerom, stanjem i 
spoznajom. 

U nekim El-Herevijinim rijefiima nalazimo potvrdu da je "sejh 
bio dobro upucen u nauku, sljedbenik ehli sunneta i strucnjak za ovu 
oblast". 

Ibnul-Kajjimova pravicnost zadivljuje i zasluzuje nase posto- 
vanje posto je posjedovao dar umjerenosti koji mu je omogucio da 
usrdno zudi za time da se muslimani okoriste dobrom dobrocinitelja 
koji, pored toga sto ispravno radi, ponekad i grijesi. On smatra da su 
netacnosti u koje je upao El-Herevi nastale zbog ekstatifinih izjava 
setahat, za koje se nadamo da ce biti oprostene i izbrisane mnostvom 
dobrih djela, preplavljene potpunom iskrenoscu, ispravnim postupa- 
njem, jacinom ihlasa i ciscenjem tevhida od bilo cega drugog. A nepo- 
grjesivost nije zagarantirana nijednom covjeku poslije Poslanika, 

Njegov zivot je najveci zagovornik El-Herevijeve ispravnosti, a 
njegovi stavovi su dokazi koji nas uvjeravaju u lijepo misljenje o 
njemu. Ono u cemu je i pogrijesio navodi na uvjerenje da je bio zrtva 
neutemeljenog interpretiranja te'vila. Sejhul-islam Ibn Tejmije, Allah 
mu se smilovao, za njega je govorio: "Djela su mu bolja od znanja". 

U svom jednom djelu Ibnul-Kajjim je rekao: "I istinu je rekao, 
Allah mu se smilovao. Njegov zivot, ispunjen naredivanjem dobra, a 
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zabranjivanjem zla i dzihad. protiv novatora ne ostavljaju na njemu 
prasine. 

Poznati su i njegovi stavovi pomaganja Allahove vjere i Posla- 
nika, a Allah je odbio da odjecu bezgrjesnosti obuce iko osim 
Poslanika, koji je iskren i kome se vjeruje i koji nije govorio po 
svome hiru". 

Dobro je da citalac ne bude opterecen zamucenoscu koja proistice 
iz spominjanja pogresaka sejha El-Herevija i dovoljno mu je da 
slijedi Ibnul-Kajjima u njegovoj pravicnosti i postupanju prema 
pravilu poravnavanja izmedu ispravnih postupaka ljudi islama i 
njihovih pogresaka te izmedu njihovog znanja i djela. 

Citaocu prilici da uputi dovu za El-Herevija i da kaze ono sto je i 
Ibnul-Kajjim rekao: "Neka Allah nagradi sejhul-islama El-Herevija 
zbog njegovog truda! Neka mu uzvisi stepen! Neka ga nagradi 
najvrednijim nagradama i neka nas s njim sastavi u kuci Svoje 
pocasti!" 

METOD OVOG IZDANJA 

U ovom izdanju smo se potrudili da odstranimo iz Medaridza 
sve negativnosti koje su sprjecavale citaoca da srcem zaroni i 
sjedini se sa poucnim znacenjima. 

El-Herevijeve pogreske i pokusaji novatora da ih istaknu natjerale 
su Ibnul-Kajjima da na mnogim mjestima nasiroko pobija neispravno 
vjerovanje panteizma i razotkrije nesuvislost teorije o nepostojanju 
uzroka. Potrudili smo se da to - osim malog dijela - izbacimo zato sto 
nema velike potrebe da se muslimani danasnjice upoznaju sa svim 
argumentima protiv onih koji negiraju uzroke, pogotovo zato sto je u 
meduvremenu suzen krug spominjanja toga vjerovanja jer je ova vrsta 
novatora gotovo iscezla u vecini islamskog svijeta, ali su se novotarije 
pojavile u drugim oblicima. 

Medaridz ce ostati uspravan kao munara koja ce pomoci onima 
koji trebaju suzbijati sljedbenike panteizma, kao i onima koji negiraju 
uzroke, ako se vec neko od njih pojavi. 

Takoder sam izostavio i izvjestaceni El-Herevijev govor, a ne 
samo njegove pogresne izraze. Uvidio sam da je pogodno da malo- 
brojne El-Herevijeve rijeci spojim sa Ibnul-Kajjimovim komentarima 
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ne ogranicavajuci ih u zagradama, tako da ih, osim na nekoliko 
mjesta, citalac gotovo ne moze ni razlikovati. 

Ponekad sam njegove izraze zamijenio jasnijim ulazuci svoj lifini 
umni napor (idztihad) zeleci upotpuniti korist i izbjeci presijecanje 
misli. Ne vidim u tome nista lose, jer svako ko zeli vidjeti izdvojene 
El-Herevijeve rijeci moze pogledati original i naci ih potpune. 

Istim mjerilom sam se vodio i kad su u pitanju glose koje je 
dodao sejh Muhammed Hamid el-Fekki, Allah mu se smilovao, kad 
je obavio redakturu ovoga djela. Mnoge glose sam izostavio zato sto 
se znacenja ponavljaju ili zato sto su njegovi izrazi grubi i kritika 
ostra, a ostavio sam ono sto je potrebno i korisno. Njegove rijeci iz 
glosa sam, bez odvajanja, smjestio na podesna mjesta izmedu Ibnul- 
Kajjimovih rijefii. 

Takoder sam, ukoliko nisu neophodne, izostavio fikhske rasprave 
u koje se upustao Ibnul-Kajjim. Ove rasprave nekad prelaze i deset 
stranica, pa - iako obiluju nebrojenim korisnim - ipak ne spadaju u 
osnovnu temu ove knjige. 

Izostavio sam i jezicke rasprave, mnoge stihove, arhaicne izraze 
koji vise nisu u opticaju, sufijske termine koji nisu jasni, slabe hadise 
i predaje sljedbenika objavljenih knjiga (israilijjate), rijeci koje se 
pripisuju nepouzdanim asketama, ponovljene misli i stepene za koje 
je El-Herevi smatrao da spadaju u stepene imana, a nemaju potvrdu u 
serijatskim tekstovima ili u praktifinim serijatskim normama ponasa- 
nja ljudi iz prvih generacija islama (adabus-selej). 

Nekad sam pojedine redove izbacio samo da bih skratio ono sto 
je preopsimo, kao i recenice za koje sam, svojim osjecajem i iz pra- 
kse, smatrao da je ispravno da budu izbacene. Takoder sam izostavio 
i Ibnul-Kajjimove stihove, posto u toj disciplini nije bio posebno 
nadaren i zato sto se u vecini stihova koje je naveo osjeca hladnoca 
ritma. 

Jedina negativnost koju nisam mogao odstraniti jest cinjenica da 
je Ibnul-Kajjim bio prinuden koristiti El-Herevijevu upotrebu vaznih 
sufijskih termina, kao sto su salik (putnik ka Allahu), murid (onaj 
koji zeli Allahovo zadovoljstvo), hal (stanje), mekam (stanica) i si. U 
tim terminima nisam vidio probleme samim tim sto se za njih ne veze 
pogresno znafienje. 

Ovo je ispravna knjiga, napisana stilom ucenjaka hadisa. 
Znacenja u njoj su vezana uz termine iz fiijih opcenitih znacenja 
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razumijemo ispravno znacenje koje tekst (serijat) ne negira, iako im 
neki daju posebna znacenja. 

Spomenutoj negativnosti se prikljucuje i to sto hadise nismo 
strucno obradili i pronasli u izvorima i sto ih nismo spomenuli sa 
njihovim prenosiocima (ravijama), jer smo pozurili sa izdavanjem 
knjige zbog njene koristi. Medutim, u prilog nasoj odbrani ide to sto 
su vecina tih hadisa vjerodostojni i poznati i lahko ih je pronaci u 
Sahihima (Buhari i Muslim), cetiri Sunena i Ahmedovom Musnedu, a 
i sam Ibnul-Kajjim na mnogim mjestima ukazuje da su ti hadisi 
vjerodostojni ili dobri. 

Nasuprot ovim propustima, izmedu nekih pasusa sam dodao 
podnaslove, izabirajuci najljepse izraze koji odgovaraju kontekstu. 
Ovaj dodatak smatram vaznim zato sto budi stalnu paznju citalaca, 
istice znacenja i doprinosi jasnoci. Ova jasnoca je povecana time sto 
sam pristupio nekim inverzijama i prebacivanjima s jednog na drugo 
mjesto, iz jednog dijela u drugi. Slicna znacenja sam sabrao na isto 
mjesto. Svakako, jasnocu je povecalo i to sto sam posebno i skladno 
izdvojio poglavlja i stepene (menazil), numerirao ih i pregledno im 
odredio redoslijed. 

I, tako, smatram da je knjiga Medaridzus-salikin, cija je kompo- 
zicija bila komplicirana, ovim priredivanjem i ovakvim ustrojstvom 
postala lahka za isCitavanje, jednostavna i dopadljiva. Time je postala 
pogodna da je ponudim i predlozim da bude udzbenik za nastavni 
predmet islamski ahlak, kao i dodatna literatura za nastavni predmet 
akaid. Ova knjiga se moze izufiavati i na serijatskim fakultetima i 
vjerskim institutima, kao i u svim skolama i ministarstvima odgoja i 
obrazovanja. 

Ova knjiga je glavni izvor, obilna pritoka i ispomoc svakom 
vaizu, hatibu i imamu. Ona moze predstavljati i odgojni program svim 
mladicima i djevojkama koji pozivaju u islam. Knjiga sada, ovako 
priredena, spada u najljepsu literaturu koja se moze citati prijateljima 
ili na sijelima, u kucama uglednih ljudi u gradovima ili pri susretima i 
razgovorima u seoskim kucama. 

Posebno predlazem onima koji pozivaju u islam da je stalno 
citaju i da napamet nauce redove sa dokazima iz Kur'ana i hadisa. 
Jer, ako tako postupe, osposobit ce se i uzvisiti na najvise vaiskoha- 
tibske stepene. Njihov uticaj na druge, dostavljanje poruke islama i 
uvjerljivosti bit ce izuzetno snazni. 
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SLAST CISTOTE ARAPSKOGA JEZIKA 

Prijevod ove knjige na druge jezike mogao bi biti izuzetno 
koristan projekt, kojim ce se prenijeti ova bitna, temeljna znacenja 
onima koji ne znaju arapski jezik. Medutim, oni se ipak nece moci 
nasladivati onoliko kao sto to mogu oni koji ovo djelo citaju u origi- 
nalu. 

Jer, nemoguce je na bilo koji jezik prenijeti ovaj izuzetni stil 
koji izvire iz kur'anskog arapskog jezika a da ne izgubi svoj sjaj. El- 
Herevi je uistinu bio pravi umjetnik u biranju izraza, kao sto je i 
Ibnul-Kajjim bio zaronjen u najvece imanske dubine kad je pisao 
ovaj komentar, pa su njegove rijeci lahke, lijepe i izuzetne slasti i ne 
mogu se prevesti u punom sjaju. Takav je slucaj i sa mnogim 
drugim knjigama, pa bi se muslimani koji nisu Arapi trebali 
potruditi da usavrse arapski jezik da bi bili u mogucnosti razumjeti 
znacenja i dosegnuti slast koju ne mogu osjetiti samo kroz 
prijevode. 

PRIGOVARANJE, ALI... 

Neki ce se, vjerovatno, suprotstaviti i kritizirati nacin na koji sam 
priredio ovo vrijedno djelo i iznositi dokaze iz uobicajene prakse koju 
slijede ljudi koji prireduju skracena i ispravljena izdanja ili rukovo- 
deci se logikom svoga ushita u suprotstavljanju novatorima. Medutim, 
moje iskustvo u odgoju ne dopusta mi da odustanem od uvjerenja da 
je obim knjige koji sam izabrao u ovom obliku i pripremi mnogo vise 
korisniji islamskoj omladini nego potpuni tekst originala. Broj onih 
koji ce razumjeti ovo izdanje visestruko je veci od onih koji bi mogli 
razumjeti original. 

Pored toga, u ovim redovima ce naci vecu slast i lahkocu te 
mirnu predanost koja meksa srca, sto ne bi nasli u originalu, gdje se 
izlazu rasprave sa filozofima i novotarima ili gdje je govor isprekidan 
onim sto je sporedno, digresijama, glosama i odvojenoscu El- 
Herevijevih rijeci od Ibnul-Kajjimovog komentara. 

Ne odobravam da takva praksa bude prepreka da ovo izdanje 
Medaridza ne predstavlja ispravnu odgojnu literaturu u rukama nase 
islamske omladine. 

Oni koji prireduju knjige trude se da sazetijim izrazima sacuvaju 
sva znacenja i misli iz originala. Mi to nismo htjeli nego nam je cilj da 



20 



UVOP 



sto vise pomognemo omladini u ciscenju i ozivljavanju njihovih srca 
ahlakom imana. Nismo ih htjeli uznemiriti spominjanjem novotarija i 
dokaza protiv njih. Vecini tih novotarija gotovo da ne nalazimo 
sljedbenike, osim u vrlo maloj mjeri i u pojedinim krugovima. To nam 
je omogucilo da postedimo sluh omladine od te zbrke koju razotkriva 
Ibnul-Kajjim i da ucinimo da njihova srca ostanu u slasti podsjecanja i 
opominjanja, bez rasprava koje donose tjeskobu. 

Ko se slaze sa ovim nasim nacinom priredivanja knjige, on se, 
ustvari, slaze sa nama u iskustvu odgoja. Onome, pak, koji ne prihvata 
i zamjera nam sto smo nesto izbacili iz originala, a nesto promijenili, 
preporucujemo da ovo izdanje smatra zasebnom knjigom, ciji je jedini 
izvor, svakako, Medaridz. Ne zelimo da forma prevlada korist. Nije 
bitno da cuvamo Ibnul-Kajjimov ugled tako sto cemo zasebno 
izdvojiti njegove komentare, a niti El-Herevijev ugled tako sto cemo 
izdvojiti njegove izraze, jer su im ugled i dostojanstvo vec sacuvani u 
kompletnom Medaridzu. 

Bitno je da odgajatelju i uceniku ponudimo uredenu odgojnu 
gradu koja ce im pripomoci da se razmeksaju srca i ofiiste duse. Da 
sam ovakvo izdanje priredio za knjigu koja je u rukopisu, koja nije 
objavljena, onda bi kritika bila na mjestu. Medutim, sve sto sam 
uradio je to da sam izabrao model iz vec stampane knjige, koju 
svako moze s lahkocom pronaci i citati u originalu. 

SELEFIJA I SUFIJA U ISTO VRIJEME 

Ova knjiga ce, insallah, biti zbornik koji ce objediniti srca mus- 
limana razlicitih po osjecanjima i ukusima, posto su u njoj objedi- 
njena selefijska misljenja i konstatacije prokomentirana sufijskim 
jezikom. 

Nemoj zuriti, citaoce, pa negodovati sto nismo iz knjige odstra- 
nili sufijsku terminologiju, jer ce pazljiv citalac ove izuzetno vrijedne 
knjige uofiiti, kao sto smo i mi uofiili, da je ovo jedno od najboljih 
djela koje je ponudila selefijska skola i da nije moguce prenijeti ono 
sto je u njoj ponudio Ibnul-Kajjim ukoliko njegov stil ogolimo 
izostavljanjem sufijske terminologije. 

Stoga, nismo vidjeli nista lose u tome sto je on oponasao stil 
sejhul-islama El-Herevija sve dok je Ibnul-Kajjim uspjesan i sa 
ispravnom mjerom, kao sto je to i u ostalim svojim knjigama kad je 
u pitanju objasnjenje besmisla novotarija, poredenja Allahovih 
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svojstava sa svojstvima ljudi (temsil), racionalno alegorijsko 
tumacenje Njegovih atributa te'vil i negiranja nekih Njegovih atributa 
(ta'til). 

Na kraju, obuzima me osjecaj da me Uzviseni Allah pocastio 
velikim dobrom kad me nadahnuo da svojoj braci, pregaocima na 
polju islama, i opcenito svim vjernicima prezentiram ovako prireden 
Medaridz i da nadzirem njegovo objavljivanje i distribuiranje, a godi- 
nama i prije stampanja podsticao sam ih na njegovo iscitavanje. 

Tako sam njihovo vrijeme ispunio onim sto je korisno i ozbiljnim 
mislima. Njihove jezike sam privikavao da izgovaraju blage i poucne 
rijefii koje razmeksavaju srca. Time sam poprilicno suzio prilaze 
doticanju lose misli (vesvese) i sprijecio da sa jezika poticu sejtanske 
rijeci. To je blagodat na kojoj treba biti zahvalan i dobro djelo na koje 
me je Allah uputio i radi kojeg imam pravo svoje srce ispuniti 
veseljem. Molim svakoga ko se okoristi ovim izdanjem knjige da sto 
vise za mene trazi od Allaha oprost kao protuuslugu sto sam mu 
pripremio put kojim ce naci pribjeziste kod Uzvisenog Allaha. Isto 
tako, molim ga da se zahvali Ministarstvu pravde, islamskih pitanja i 
vakufa Ujedinjenih Arapskih Emirata na obiljeza-vanju nastupanja 
mubarek 15. hidzretskog stoljeca, na naporu u sudjelovanju na 
pripremanju puta za putnike ka Allahu (salikun) stampanjem prvog 
izdanja ovog uvoda za stepene imana (medaridzul-iman). 

Zahvalnost je uvijek najbolji put koji vodi poniznosti, skromnosti 
i skrusenosti. 

I uvijek iznova i stalno, zahvaljujemo se Gospodaru, Blagom, 
Milosnom. 



Abdul-Mun'im Salih el-'Alijj el-'Izzi, 

ekspert za islamska pitanja pri Ministarstvu pravde, 
islamskih pitanja i vakufa Ujedinjenih Arapskih Emirata 

Muharrem 1402. g. po Hidzri 
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IZ UVODNE RIJECI SEJHA 
MUHAMMEDA HAMIDA EL-FEKKIJA 

Hvala Allahu, Gospodaru svih svjetova, Milostivom, Samilo- 
snom, Vladaru Sudnjeg dana. Lijep ishod pripada bogobojaznima, i 
nema neprijateljstva osim prema onima koji zulum cine. I neka je 
Allahov salavat, selam i bereket na poslanika Muhammeda, koji je 
pecat svih poslanika, imama onih koji su na Uputi, onoga kojeg je 
izabrao nas Gospodar, pa ga svjetovima kao milost poslao i ufiinio 
ga najljepsim uzorom onima koji se Allaha boje (muttekija), na 
Allahovoga roba i poslanika Muhammeda 0, kao i na svu njegovu 
porodicu. Molimo Allaha da nas ucini njegovim sljedbenicima i 
grupom koja ce uspjeti i na dunjaluku i na Ahiretu. 

Ova knjiga Medaridzus-salikin, djelo je sejhul-islama i musli- 
mana, onoga koji je objasnio istinu i pomogao vjeru, koji je snagom 
kojom je darovan odbranio sunnet od napasnika, koji svojim perom 
probode grla novatora, koji ostrom sabljom istine presijece vratove 
sarlatana. Ovo je djelo tumaca Kur'ana, poznavaoca izvanrednih i 
vrhunskih disciplina, kojeg je njegov Gospodar nadahnuo da se 
zalaze za Istinu i Uputu, potpomognut jasnim i blistavim dokazom, 
Ebu Abdullaha Muhammeda ibn ebu Bekra ibn Ejjuba ibn Sa'da ez- 
Zer'ija ed-Dimiskija Ibn Kajjima el-Dzevzijja, poznatog po svojim 
trajnim i nezaboravnim stavovima. 

Neka Allah oprosti i nama i njemu i svim vjernicima, da ga 
nastani u prostranstvima Svoga Dzenneta i da i nas pridruzi njemu sa 
istinskim imanom zbog toga sto je - Allah njime bio zadovoljan - 
ucinio da knjiga Menazilus-sa'irin, Ebu Ismaila Abdullaha ibn 
Muhammeda ibn Alija el-Herevija el-Hanbelija, koji je umro 481 . go. 
po Hidzri, bude svjetionik koji ce voditi ka ispravnosti i vodic koji ce 
upucivati na Allahov Pravi put. 

Islam je utemeljen na potpunom ibadetu, sa svim svojim 
predivnim osobenostima. Utemeljen je na robovanju koje treba biti 
iskreno u svim segmentima, mora biti iz poniznosti i ljubavi, iz 
predanosti, poslusnosti i potpune pokornosti Allahu, Gospodaru svih 
svjetova, Koji nije rodio i roden nije i Kome niko ravan nije. 
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U torn smislu Uzviseni veli: 

«...Niko nije kao On! On sve cuje i sve vidi», (Es-Sura, 11.). 

Ne budi neznan, nemaran i zaboravan i ne reci o Allahu i u ime 
Allaha nista osim onoga sto je rekao Allah i Njegov Poslanik, 0. 
Budi zahvalan Allahu sto je svim ljudima dao blagodat covjecnosti 
koja se ocituje u segmentu zivota, sluha, vida, razuma, na Uputi 
Allahove prirode po kojoj je stvorio ljude i Uputi poslanstva. Potrudi 
se najvecom revnosnoscu da svakome das njegovo pravo koje mu 
pripada vjerujuci da Allah nebesa i Zemlju i ono sto je izmedu njih 
nije uzalud stvorio, nego sve sa ciljem i Istinom, koja se nece promi- 
jeniti zbog prohtjeva covjeka, njegovog neznanja i pustih zelja. 

Istina je Allah, nas Gospodar. Njegovo obecanje je Istina, Njegova 
rijec je Istina, Njegove Knjige su Istina i Njegova odredba je Istina. 

Vjera neznanja (dzahilijjeta), vjera sejtana od ljudi i dzina, vjera 
neprijatelja Allahovih, neprijatelja Njegovih poslanika i neprijatelja 
samih sebe odbacuje takvo sto i pokusava biti nadmocna. Uzviseni 
Allah veli u Casnome Kur'anu za Iblisa, Allahovo prokletstvo neka je 
na njega, da je rekao: 

«...Kunem se da cu ih na Tvom Pravom putu presretati, pa cu 
im i sprijeda, i straga, i zdesna, i slijeva prilaziti, i Ti ceS ustanoviti 
da vecina njih nece zahvalna biti», (El-A'raf, 16.-17.). 

Ovakva vjera se siri, uzdize i jaca sve sto se vise sire tmine 
neznanja koje se preuzimaju od predaka. Isto se dogodi i kad god se 
rasiri smrad okretanja i sljepila prema tragovima Allahovih imena i 
svojstava, koja se manifestiraju u ljudima samim i u prostranstvima 
svemirskim, i sljepila prema razumijevanju i promisljanju Allahovih 
knjiga, sljepila prema uputi Njegovih poslanika. 

Tada ljudi izgube put ispravnosti i dobra, budu slijepi prema 
nepobitnim cinjenicama i istinama nebesa i Zemlje i u samima sebi. 
Budu nesretni razjedinjujuci se, slijedeci sejtane kroza sve doline 
propasti, okrecuci glavu, ne hajuci i zaboravljajuci Allahove znakove 
u sebi i oko sebe, znakove koji ih opominju. 
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Kao sto to veli Uzviseni: 

«A onaj ko okrene glavu od Knjige Moje, taj ce teSkim zivotom 
zivjeti i na Sudnjem danu demo ga slijepa ozivjeti. 'Gospodaru 
moj', reci ce, 'zaSto si me slijepa ozivio kad sam vid imao?' 'Evo 
zaSto', reci ce On, 'dokazi naSi su ti dolazili, ali ti si ih zaboravljao, 
pa ceS danas ti isto tako biti zaboravljen'. I tako demo Mi kazniti 
sve one koji se pohotama previse odaju i u dokaze Gospodara 
svoga ne vjeruju! A patnja na onom svjetu bit ce, uistinu, bolnija i 
vjecna», (Tana, 124.-127.). 

Onome ko se dobro zagleda i promisli o Allahovim znakovima i 
ajetima, svemirskim i kur'anskim, ko uz pomoc sredstava znanja i 
upute koje mu je Allah dao u njegovom sluhu, vidu i razumu razmisli 
iskreno o kur*anskim ajetima, kazivanjima, opominjanju, prijetnjama, 
upozorenjima i poukama, ko slusa i svjedoCi, bit ce mu posve jasno da 
sve nedace (kufia) grijesenja i neposlusnosti koje unesrecuju 
Covjecanstvo danasnjice i fiovjecanstvo u svakom vremenu proizlaze iz 
njihovog slijepog oponasanja koje su ukrasili i njima nadahnuli ljude 
neprijatelji poslanika, sejtani iz redova dzina i ljudi. Oni su ukrasavali 
rijeCi obmanjujuci ljude: 

«Tako smo svakom vjerovjesniku neprijatelje odredivali, 
Sejtane u vidu ljudi i dzina, koji su jedni drugima kicene besjede 
govorili da bi ih obmanuli - a da je Gospodar tvoj htio, oni to ne bi 
ucmili, zato ti ostavi njih, i ono Sto izmisijaju», (El-En'am, 1 12.): 

Ta obmana se sastojala od novotarija koje su uvodili, prohtjeva 
i izmisljotina koje su uljepsavali, strasti koje su propagirali, sve dok 
im srca od toga ne postase svirepa, dok nasilje sebi ne uclnise i dok 
ne oslijepise srca u prsima. 
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Samo kad bi ljudi shvatili, i sebi dobro zeljeli, koliko je iskren 
savjet Poslanika, 0, kad je rekao: «Ostavljam vas na bijelom 
(cistom) putu; njegova noc je kao njen dan, a s njega niko nece 
skrenuti osim stradalnika». 1 

I rekao je, 0: «Ako se budete drzali onoga sto sam vam 
ostavio, Allahove Knjige i moga sunneta, necete zalutati»? 

Koliko je, samo, potrebno ljudima, onima na Istoku i onima na 
Zapadu, vracanje na ovaj cisti put drzeci se Allahovog cvrstog uzeta, 
Upute Njegovih rijeci, koje su jos uvijek svjeze i socne, bas onakve 
kakve ih je prenio Dzibril najodabranijem Allahovom stvorenju, 
najcasnijem robu i pecatu poslanika, od Allaha, Gospodara, Vladara i 
Boga ljudi, Upute i lijeka za prsa, da ih vodi onom najispravnijem u 
svakoj pojedinosti i u svakom poslu. 

Tako mi Allaha, da se ljudi povrate svome Gospodaru, iskre- 
nom razumijevanju Allahove Knjige i da sami sebi zele dobro, bili 
bi upuceni na najljepsi govor, na put Silnog i Hvale dostojnog. 

Istina je da se Medaridzus-salikin svrstava u najljepse sto je 
Ibnul-Kajjim napisao, a dovoljan je on u preciscavanju dusa, ahlaka i 
zaogrtanju lijepim ponasanjem koja posjeduju istinske muttekije. To 
najjasnije pokazuje da je i sam bio jedan od onih iskrenih ljudi koji su 
bili upuceni, cije su duse bile sretne u bogobojaznosti i ciji je srcani 
vid bio prosvijetljen Allahovom Uputom. On je, insallah, u Dzennetu 
Allahovog zadovoljstva sa ljudima istinske bogobojaznosti. 

Posto je knjiga Medaridzus-salikin takva kakva jest i posto je 
prvi odstampani tiraz - koji je stampan 1 334. g. po Hidzri u stampariji 
El-Menar - vec razgrabljen, doista ju je potrebno ponovno stampati. 

Pogotovo je ta potreba izrazena u ovome vremenu, u kome se 
ljudi guse u materijalizmu, za koji vezu svoj uspjeh u svemu, zbog 
kojeg je upaljena vatra mrznje i neprijateljstva, pa se zbog toga i 
povecao barbarizam u svim zajednicama. Zbog toga su se povecale 
ljudske muke, umnogostrucile brige, nagomilale nesrece, otezao zivot 
i ispreplele smutnje i iskusenja, navalivsi na njih sa svih strana. Sve je 
to posljedica materijalnih trvenja, usmjeravanja svih pogleda u 



1 Ibn madie, 44; Ahmed, 16.692; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan. 

2 Malik, 1.661. Slicnu ovoj predaji zabiljezio jeTirmizi, 3.877; Ahmed, 10.720. Za 
ovajhadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih); vidi zbirku sahih hadisa od 
Albani ja (4/361), te "El-Mi*.!- r*", 186. 
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dunjaluk i ulaganja svih napora zbog njega, tako da je materijalizam 
postao njihov bog koji vlada njihovim srcima. 

Zbog toga, s velikom ambicijom pristupamo objavljivanju ovoga 
novog, izmijenjenog i dotjeranog izdanja, jer je to nasuSna potreba 
"stoljeca materijalizma". Time sam se nadao da ce Allah dati korist od 
ove knjige, da ce ljudima - pored njihovih materijalnih aktivnosti - 
priskrbiti cistotu duha, bogobojaznost duSe i ociScenost morala. 

Tako ce Allah muslimanima - uz mogucnosti i bogatstva koja 
vec posjeduju - podariti plemenit, dostojanstven i miran zivot u 
okrilju islama, kao Sto su u islamu zivjeli naSi ispravni prethodnici, 
Allah njima bio zadovoljan. Njima je Allah objedinio vjeru i dunjaluk, 
ucvrstio im vjeru kojom je zadovoljan i strah im zamijenio sigurnoscu, 
jer su Mu istinski robovali i nisu cinili Sirk. 



Napisao ovisnik o Allahovom oprostu 
Muhammed Hamid el-Fekki 
Kairo, 1955.-1375. g. po Hidzri 
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U ime Allaha, Milostivog, Samilosnog 

Od Njega pomoc trazimo, a nema moci niti snage osim sa 
Allahom, Uzvisenim, Velikim. 

Hvala Allahu, Gospodaru svih svjetova. Lijep ishod ceka bogobo- 
jazne, a ncprijateljstvo ostaje samo prema zulumcarima. 

Svjedocim da nema drugog Boga osim Allaha, Jedinog, Koji 
ortaka nema, Gospodara svih svjetova, Boga poslanika, Odrzavatelja 
nebesa i Zemlje. 

I svjedocim da je Muhammed Njegov rob i poslanik, poslan sa 
jasnom Knjigom, koja razdvaja Uputu i Ispravnost od zabluda i 
stranputica i cvrsto uvjerenje od sumnje. 

Tu knjigu je On objavio da bismo je citali razmisljajuci, da 
bismo se usrecili podsjecajuci se, da je tumacimo najboljim znacc- 
njima i da prema njoj postupamo i trudimo se tako da njene naredbe 
provedemo, a zabrane ostavimo, te da beremo njene korisne plodove 
znanja koje vodi Uzvisenom Allahu, mirisuci mudrosti njenih livada i 
basci. 

To je Knjiga koja Njemu upucuje onoga ko zeli da Ga upozna, 
put koji sljedbenike vodi do Njega, jasno svjetlo koje razgoni tmine, 
podarena mi lost u kojoj je sreca svih stvorenja i uze koje je veza 
izmedu Njega i Njegovih robova kad sva uzad popucaju, Njegova 
najveca kapija kroz koju se ulazi Njemu, koja se ne zatvara kad se 
sve druge kapije pozatvaraju. 

Ona je pravi put na kojem nema greske, i opomena mudra, cista 
od hirova, i plemenita opskrba, koje se uceni ne mogu zasititi. Njcna 
cuda su beskrajna, plodonosni oblaci nepresusni, ajeti stalni, a 
putokazi smjerni. 

Sto god se s vise intuicije promislja i o njoj razmislja, ona pove- 
cava Uputu i obrazovanost. Kad provri njen izvor, poteku rijeke 
mudrosti. Ona je svjetlo obnevidjelim intuicijom, lijek bolesnim i 
iskvarenim prsima. Ona je zivost srcu i uzitak dusi. Ona je dzennet 
srca i vodic dusa u domovinu veselja i radosti. 
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Ona je glasnik koji jutrom i nocu poziva: «Dostojnici spasa, 
spasite se!», ona je glasnik imana na pocetku Pravog puta, koji 
doziva: 

«Narode naS, odazovite se Allahovom glasniku i vjerujte u 
Allaha, On ce vam neke grijehe vase oprostiti i vas od patnje 
neizdrzljive za§tititi», (El-Ahkaf, 3 1 .)• 

Covjekova potpunost se postize korisnim znanjem i dobrim 
djelom, a oni su Uputa i vjera Istine, kojima i druge upotpunjuje, kao 
Sto kaze UzviSeni: 

«Tako Mi vremena, covjek, doista, gubi, samo ne oni koji 
vjeruju i dobra djela dine, i koji jedni drugima istinu preporuiuju 
i koji jedni drugima preporuiuju strpljenje», (El-'Asr, I .-3.). 

UzviSeni se zakleo da je svako na gubitku osim onih koji 
upotpune svoju ilumsku snagu imanom, a prakticnu snagu dobrim 
djelom, i koji druge upotpunjuju preporucujuci im istinu i strpljivost i 
ustrajnost na njoj. Istina je iman i djelo, a to dvoje se upotpunjuje 
jedino ustrajnoscu na njima i preporucujuci ih drugima. 

Covjek bi sve svoje vrijeme, sve sahate svoga zivota, cak i 
udisaje i izdisaje, trebao provesti u onome cime bi postigao visoke 
ciljeve i da bi se tako sacuvao ocite propasti. 

A to se jedino moze postici prihvatanjem, razmiSljanjem i 
razumijevanjem Kur'ana, otvaranjem njegovih riznica i otkopavanjem 
njegovoga blaga i usrdnom predanoscu njemu. A Kur'an je garancija 
srece robova na dunjaluku i na Ahiretu i on ih vodi Ispravnom putu. 

Mi cemo, s Allahovom pomoci, ukazati na ovo govorom o Fatihi, 
majci Kur'ana, kao i o nekim vrhunskim ciljevima koje ona sadrzi. 
Zatim cemo ukazati i na odgovore koje ona sadrzi sljedbenicima 
novotarija i zablude, na stepene putnika ka Allahu (menazilus-sa'irin), 
na stanice onih koji posjeduju spoznaju (mekamatul-'arifin), na 
razliku izmedu sredstava i ciljeva i na pojaSnjenje da nijedna sura ne 
moze zauzeti mjesto Fatihe. U samome Kur'anu ne nalazi se sura 
slicna njoj, a poput nje nije objavljena ni u Tevratu, a ni u Indzilu. Od 
Allaha trazimo pomoc i na Njega se oslanjamo. Nema moci niti snage 
osim sa Allahom, UzviSenim i Velikim. 
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U ime Allaha, Milostivog, Samilosnog 

1) Tebe, Allaha, Gospodara svjetova, hvalimo, 

2) Milostivog, Samilosnog, 

3) Vladara Dana sudnjeg, 

4) Samo Tebi ibadet finimo i samo od Tebe pomod 
trazlmo! 

5) Uputi nas na Pravi put, 

6) na Put onih kojima si milost Svoju darovao, 

7) a ne onih koji su protiv sebe srdibu izazvali, 
niti onih koji su zalutali. 

Znaj da je ova sura najpotpunije obuhvatila i u sebi sadrzala 
glavne, vrhunske ciljeve. Ona u sebi sadrzi upoznavanje sa Onim 
kome jedino dolikuje da Mu se robuje, Uzvisenom i Hvale dostojnom, 
kroz Njegova tri imena, koja su ishodiste svih lijepih imena i 
uzvisenih svojstava. A to su: Allah, Er-Rabb i Er-Rahman. Fatiha je 
utemeljena na Allahovim svojstvima bozanstva, gospodarenja i 
milosti. Samo Tebi 'ibadet cinimo - izgradeno je na svojstvu Allaha 
kao Boga, a od Tebe pomoc trazimo - na svojstvu Allaha kao 
Gospodara, dok trazenje upute (hidajeta) na Pravi put pripada 
Njegovom svojstvu milosti. 
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Zahvala (hamd) obuhvata tri znacenja, a ta su: da je Allah 
dostojan hvale u Svojoj bozanstvenosti, gospodarenju i milosti. 

Fatiha obuhvata i potvrdu onoga svijeta, nagradivanja ili kaznja- 
vanja robova shodno njihovim djelima, dobrim i losim, potvrdu da ce 
tada jedini sudija medu ljudima biti Uzviseni Gospodar te da ce 
Njegov sud biti potpuno pravedan. Ovo je sadrzano u rijecima: 
Vladara Dana sudnjega. 

Fatiha obuhvata i potvrdu vjerovjesnistva kroz cijelu epohu sa 
raznih aspckata. 

Prvi je u cinjenici daje Allah Gospodar svih svjetova, pa Mu kao 
Takvom ne dolikuje da ostavi Svoje robove zanemarenim i 
zaboravljcnim i da ih ne upozna s onim sto im koristi i stcti na ovom i 
buducem svijetu, jer bi to ostavi janje bilo suprotno gospodarenju, i 
time bi se Uzviseni Gospodar doveo u vezu koja Mu ne dolikuje. 

Drugi proizlazi iz imena Allah, tj. daje On bozanstvo kome se 
robuje, a robovi nemaju nacina da nauce nacin robovanja osim preko 
poslanika. 

Treci, pak, proizlazi iz imena Er-Rahman jer Njegova milost 
sprjecava da Njegovi robovi budu prepusteni sami sebi, da ne budu 
upoznati sa onim cime ce postici krajnju potpunost. Ko razumije ime 
Er-Rahman sa onim sto ono doista nosi, jasno mu je da ono ocitije 
podrazumijeva slanje poslanika i objavljivanje knjiga nego slanjc kise 
i nicanje bilja. Iziskivanje milosti onoga sto ozivljava srca i duse je 
vece od njenog iziskivanja onoga sto ozivljava tijela i likove. Oni koji 
su uskraceni, koji su pod zastorom od njega, uzeli su od ovog imena 
samo udio stoke i zivotinja, dok razumom obdareni uvidaju mnogo 
vise iznad toga. 

Cetvrti proizlazi iz rijeci Dana sudnjega, jer je to dan u kome ce 
Allah suditi Svojim robovima za njihova djela, pa ce ih nagraditi za 
dobra djela, a kazniti za grijehe i prijestupe. A Allah nikoga ne 
kaznjava prije nego Sto mu dokaz ne posalje. A dokaz je uspostavljen 
slanjem poslanika i objavljivanjem knjiga, pa ce zbog njihovog slanja 
ljudi zasluziti nagradu ili kaznu i zbog njih ce ljudi na Sudnjem danu 
biti vodeni ili tjerani, dobri ce biti uvedeni u uzivanje, a losi u vatreno 
przenje. 

Peti proistice iz rijeci Samo Tebi ibadet cinimo, jer robovanje, 
obozavanje, biva samo u onome sto On voli i cime je zadovoljan. A 
ibadet, zahvala Allahu, ljubav prema Njemu i bojazan od Njega - to 
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je ono sto je prirodno i pojmljivo zdravim umovima. Medutim, nacin 
ibadeta i ono cime se on ocituje nije moguce upoznati nikako drukcije 
osim preko poslanika i njihovih objasnjenja. Ovime je jasno da je 
slanje poslanika nesto sto posvjedocuju svi umovi, nesto cega je 
nemoguce lisiti svijet, kao sto je nemoguce da on bude bez Stvaraoca. 
Onaj ko zanijece poslanika, on je zanijekao i Onoga koji je poslao 
poslanika. Zbog toga je Uzviseni Allah ucinio daje nevjerovanje u 
Njegove poslanike nevjerovanje i u Njega Samoga. 

Sesti proizlazi iz njeci Uputi nas na Pravi put. Uputa (hidajet) je 
objasnjenje (bejan) i ukazivanje, a poslije toga dolazi usmjerenje 
(tevfik) i nadahnuce (ilham). A objasnjenja i ukazivanja nema bez 
poslanika. Pa kad postoji objasnjenje, ukazivanje i upoznavanje, to 
rezultira uputom usmjerenja (hidajetut-teyfik), a potom imanom u 
srcu. Zatim, Allah uljepsa u srcu i omili iman covjeku, ucini da utice 
na covjeka, a njega ucini zadovoljnim imanom i da mu zelju za 
njime. Uputa objasnjenja i ukazivanja na dobro i uputa usmjerenja i 
nadahnuca su dvije zasebne, odvojene upute. 

Spas se postize samo kad se obje spoje. One u sebi sadrze 
upoznavanje sa Istinom koju nismo znali, opcenito i detaljno, te 
nadahnuce da to postignemo. Zatim (Allah) ucini daje zelimo slijediti 
javno i tajno, stvori kod nas sposobnost da radimo u skladu s Uputom, 
rijecima, djelom i cvrstom odlukom, te nas trajno ucvrsti u tome sve 
do smrti. Otada covjek zna zasto mora traziti ovu uputu vise nego bilo 
koju drugu potrebu i zasto je neispravan stav onih koji kazu: "Ako 
smo upuceni, zasto trazimo uputu?" 

Ono sto mi od istine ne znamo je visestruko u odnosu na ono sto 
znamo. Ono sto ne zelimo provoditi zbog nemara i lijenosti, jednako 
je onome sto zelimo uraditi, ili je, pak, vece ili manje. Ono sto ne 
znamo opcenito i na sta nismo upuceni detaljno, ne maze se izbrojati. 
A nama treba da budemo potpuno upuceni. Onaj, pak, ko je upotpunio 
sve ove dimenzije, njegovo trazenje Upute ima znacenje trazenja 
stabilnosti i ustrajnosti u njoj. Uputa ima i drugi stepen - koji je i 
posljednji - a to je Uputa na Danu sudnjem na put do Dzenneta. 

Taj put je sirat koji vodi do Dzenneta. Onaj ko je na ovom svijetu 
upucen na Allahov Pravi put, sa kojim je poslao Svoje poslanike i sa 
kojim je objavio Svoje Knjige, bit ce i na onom svijetu upucen na 
Pravi put, na put koji vodi Dzennetu, Kuci nagrade. 
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Pa, koliko je covjek postojan na ovom putu koji je Allah 
postavio Svojim robovima na ovom svijetu, toliko ce biti postojan i 
na onom putu, sirat-cupriji, koji je postavljen iznad Dzehennema, na 
onom svijetu. Kakav mu je hod na ovome putu, takav ce mu biti i na 
onome putu. Neko ce preci preko sirat-cuprije kao svjetlica, neko 
brzinom treptaja oka, neko kao vjetar, neko poput brzog konjanika, 
neko trceci, neko hodajuci, neko puzeci, neko ce proci sa opekoti- 
nama, a neko ce biti strovaljen u Vatru. 

Neka svako pogleda svoj hod, kakav mu je na ovom putu islama, 
jer ce tako i tamo hoditi na sirat-cupriji. To ce biti prikladna nagrada, 
kao sto to veli Uzviseni: 

«Danas se nikome nece nepravda utiniti i vi cete, prema 
onome kako ste radili, nagradeni biti», (Jasin, 54.). 

I neka svako pogleda svoje prohtjeve i sumnjive stvari koje ga 
ometaju na putovanju po ovom Pravom putu, jer su to kuke i kandze 
sa strana siratcuprije koje ce se za njega kaciti i sprjecavati ga da 
prode, pa sto su jace i sto ih je vise ovdje, na dunjaluku, to ih je vise 
tamo, na Ahiretu: 

«A Gospodar tvoj nije nepravedan prema robovima 
Svojim», (Fussilet, 46.). 

Trazenje Upute obuhvata postizanje svakog dobra, a zastitu od 
svakog zla. 

Sedmi proizlazi iz samog poznavanja onoga sto se trazi, a to je 
Pravi put. Put nije sirat sve dok ne obuhvati sljedecih pet uvjeta: 
pravost, dosezanje do cilja, kratkocu, sirinu za prolaznike i sigumost da 
je to put koji vodi do zeljenog. Ocigledno je da sirat-i mustekim (Pravi 
put Moj) obuhvata svih ovih pet odrednica. Njegova pravost obuhvata 
i kratkocu, jer je lineama crta najkraca linija izmedu dviju razdvojenih 
tacaka. A sto god je crta krivudavija, onaje duza i cilj je dalji. 

Njegova pravost sadrzi i dosezanje do cilja, a to sto je pripravljen 
za sve koji njime prolaze podrazumijeva i zahtijeva njegovu sirinu. 

To sto je Pravi put vezan za one kojima su darovane Allahove 
blagodati i to sto je opisan oprecnim putu ljudi na kojima je srdzba i 
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koji su u zabludi podrazumijeva sigurnost da je to Pravi put koji vodi 
do zeljenog cilja. 

Sirat se nekad pripadnoscu vezuje za Allaha, jer ga je On 
odredio i postavio, kao sto nam objasnjava Svojim rijecima: 

«I doista, ovo je Pravi put Moj, pa se njega drzite!...», (El- 
En'am, 153.)- 1 kaze Uzviseni: 

«Ti zaista upucujeS na Pravi put, na Put Allahov...», (Es- 
Sura, 52.-53.)- A nekad se sirat vezuje za robove, kao sto je u Fatihi, 
jer ga oni slijede, radi njih je postavljen i zato sto oni po njemu hode. 

Osmi aspekt proistice iz spominjanja onih kojima su darovane 
Allahove blagodati i iz njihove odvojenosti i razlikovanja od dviju 
grupa, onih na koje se Allah rasrdio i onih koji su zalutali. Dakle, 
ljudi su, s obzirom na poznavanje Istine i rada prema njoj, podijeljeni 
u ove tri vrste. Jer, covjek ili zna ili ne zna Istinu. Onaj, opet, koji zna 
Istinu, radi po njoj ili radi suprotno njoj. Ovako su podijeljeni 
serijatski obveznici (mukellefun) i osim ovih nema drugih vrsta. Onaj 
ko zna Istinu i radi prema njoj je onaj koji je obasut Allahovim 
blagodatima. On je ocistio svoju dusu (nefs) korisnim znanjem i 
dobrim djelom i onje onaj koji je uspio, kao sto to veli Uzviseni: 

«Uspjet de samo onaj ko du§u o£isti», (Es-Sems, 9.). 

Onaj ko zna Istinu a slijedi strasti je onaj na kome je srdzba 
(Allahova), dok je onaj ko ne zna Istinu - onaj koji je zalutao. 

Onaj na koga se srdzba izlila je zalutao od Upute provodenja 
Istine u praksu, dok se na onog koji je zalutao izlila srdzba zbog 
zalutalosti od znanja koje zahtijeva djela. Znaci, obojica su zalutali i 
na njih se izlila srdzba. Medutim, onoga koji je ostavio djelovanje 
prema Istini nakon sto juje spoznao ipravnije je opisati kao onoga na 
kome su srdzba i gnjev. Otuda su jevreji najpreci da ponesu taj opis 
koji je veoma tezak. 
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Allah o njima kaze: 




«Jadno je to za Sto su se prodali: da ne vjeruju u ono Sto Allah 
objavljuje, samo iz zlobe Sto Allah, od dobrote Svoje, Salje Objavu 
onome kome On hoce od robova Svojih; i navukli su na sebe gnjev 
za gnjevom - a nevjernike ieka sramna patnja», (El-Bekare, 90.). 

I kaze Uzviseni: 



«Reci: Hocete li da vam kazem koji su gori od takvih i koje ce 
Allah joS teze kazniti? Oni koje je Allah prokleo i na koje se 
rasrdio i u majmune i svinje pretvorio...», (El-Maida, 60.). 

S druge strane, onaj koji ne zna Istinu - prece je da ponese opis 
zalutalog. Zbog toga su krscani opisani tim svojstvom u Allahovim 
rijecima: 



«Reci: O, sljedbenici Knjige, ne zastranjujte u vjerovanju 
svome, suprotno Istini, i ne povodite se za prohtjevima ljudi koji 
su joS davno zalutali, i mnoge u zabludu odveli, i sami s Pravog 
puta skrenuli», (El-Maida, 77.). Prvi ajet je naveden u kontekstu 
obracanja jevrejima, a drugi u kontekstu obracanja krscanima. Tirmizi 
i Ibn Hibban u svom Sahihu od Adijja ibn Hatima prenose da je 
Allahov poslanik, 0, rekao: "Jevreji su oni na kojima je srdzba, a 
krscani su zalutali ". 1 

U spominjanju ovih triju kategorija - onih kojima je blagodat 
darovana, a to su oni koji su spoznali Istinu i slijede je; onih na koje se 
srdzba izlila, a oni su spoznali Istinu i slijede strasti; i onih koji su 



Tirmizi, 2.954. Ahmed; 4/378, Ibn Hibban 2.279. Za ovaj hadis Albani kaze da je 
vjerodostojan (sahih). 
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zalutali, a oni ne znaju Istinu - nalazi se potvrda poslanstva i vjerovje- 
snistva. Jer, ove tri grupe su stvamo postojece, a ova podjela je 
rezultat upravo slanja poslanika. 

Blagodat (ni'met) je vezan za Njega, dok je srdzba spomenuta 
bez subjekta, u pasivu, iz nekoliko razloga: 

Prvi: ni'met je hajr i dobrota, a srdzba je osveta i pravda. 
Njegova milost je nadvladala srdzbu, pa je Sebi pripisao ono sto je 
bolje, "u cemu se ogleda Njegovo savrsenstvo", jace, ono sto je 
prevladalo, "tj. milost". Stil Kur'ana je takav da dobrotu i blagodati 
vezuje za Njega, dok se subjekt u slucaju onoga sto je suprotno 
ovome dvome ne spominje, kao sto imamo primjer u rijecima dzina 
vjernika: 

«I mi ne znamo da li se onima na Zemlji zeli zlo ili im 
Gospodar njihov zeli dobro», (El-Dzinn, 1 0.). 

U to spadaju i Hidrove rijeci u vezi sa zidom i dvojicom jetima: 

* o"*^~s" ^-V^ 53 ^V^^J Uaj-H LkLijiiiLy. ai^ij L>JU> 

«A Sto se onoga zida tide, on je dvojice djecaka, sirofadi iz 
grada, a pod njim je zakopano njihovo blago. Otac njihov je bio 
dobar iovjek i Gospodar tvoj zeli, iz milosti Svoje, da oni odrastu 
i izvade blago svoje», (El-Kehf, 82.); O busenju lade je, pak, rekao: 




«Sto se one lade tide, ona je vlasniStvo siromaha koji rade na 
moru, i ja sam je oStetio jer je pred n jima bio jedan vladar koji je 
svaku ispravnu ladu otimao», (El-Kehf,79.); Nakon toga je rekao: 

«To nisam uradio po nahodenju svome...», (El-Kehf, 82.). 
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Drugi razlog je taj sto blagodati jedino dolaze od Uzvisenog 
Allaha: 



«Od Allaha je svaka blagodat koju uzivate...», (En-Nahl, 53.). 

Tako je Njemu pridodano ono sto jedino On moze uraditi. A ako 
se to i veze za nekog mimo Njega, to je zato sto je to put i nacin da se 
postignu ni'meti, a svaki niVnet dolazi samo od Njega. Allahova 
srdzba na Njegove neprijatelje, pak, nije specificna samo za Njega, jer 
se i meleki, poslanici i evlije srde zbog Njegove srdzbe. Sintagma 
magdubi alejhim (oni na koje se srdzba izlila)' uz saglasnost Njegovih 
evlija u srdzbi, kazuje na to da samo On daje blagodati i da blagodat 
opcenito dolazi samo od Njega, a s druge strane, na to ne bi ukazivala 
konstrukcija el-mun'am alejhim (oni kojima su blagodati podarene), u 
pasivu, dok en'amte alejhim (onih kojima si blagodati podario), u 
aktivu, na to ukazuje. 

Tredi razlog je u tome sto je u izostavljanju subjekta vezanog 
za srdzbu ukaz na prezrenost, nistavnost i ponizenje onih na kojima 
je srdzba i gnjev. Spominjanje subjekta koji se odnosi na davanje 
blagodati ukazuje na pocast i dostojanstvo onih kojima su date 
blagodati. To ne bi bilo tako daje subjekt izostavljen. 

Kad vidis nekog koga je pocastio vladar i ukazao mu postovanje, 
pa kazes: "Ovom je ukazao cast vladar, vladar ga je darovao i dao mu 
ono sto je zelio", time se znatno izrazajnije i jace iskazuje pohvala i 
velicanje nego da kazes: "Ovaj je pocascen, darovan, odlikovan i dato 
mu je". 

Pogledaj kako je, u najkonciznijim izrazima, divna tajna u 
spomenu nagrade i kazne za ove tri grupe! 

Obdarivanje ljudi blagodatima (niVnetima) sadrzi obdarivanje 
ni'metom Upute koja je korisno znanje i dobro djelo. Obdarivanje 
blagodatima sadrzi i upotpunjenje blagodati time sto ce Allah dati 
najljepsu nagradu i sevap, a to je onda upotpunjena blagodat. 
Sintagma (en'amte alejhim) sadrzi oboje. 

Spominjanje Allahove srdzbe, tj. da se rasrdio na one "na koje se 
srdzba izlila", takoder obuhvata dva elementa: kaznu srdzbom koja 
prouzrokuje krajnje ponizenje i azab i uzrok zbog koga su zasluzili 
Allahovu srdzbu, jer je Allah milostiviji i blazi od toga da se srdi, 
osim zbog njihovog zlocina i zablude. 
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Srdzba koja je na njima zahtijeva njihovu zabludu, a to sto su 
spomenuti oni koji su zalutali zahtijeva Njegovu srdzbu i kaznu, jer 
onaj ko je zalutao zasluzuje kaznu koja je posljedica zablude i zaslu- 
zuje Allahovu srdzbu. 

Opis kojim su okarakterizirane sve tri kategorije najocitije je 
vezan za uzrok (nagrade i kazne) i za samu nagradu ili kaznu i 
najpotpunije ih iziskuje. One su opisane najkonciznije, najjasnije i 
najijecitije. Subjekt je spomenut u kontekstu onih koji su sretni 
(en'amte alejhim), izostavljen u slucaju onih koji su pod srdzbom 
(magdubi alejhim), dok je u slucaju onih koji su zalutali (dallin) 
vezan za uzrok zbog kojeg su zalutali. 

Pogledaj suprotnost izmedu upute i blagodati, s jedne strane, i 
srdzbe i zablude, s druge strane, pa ces vidjeti da su oni na kojima je 
gnjev i koji su zalutali spomenuti nasuprot onima koji su upuceni i 
kojima su date blagodati. Ovoga je u Kur'anu mnogo, pa se cesto 
zajedno spominju zabluda i nesreca, Uputa i spas. Za ovo drugo 
(spominjanje Upute i spasa) primjer su rijeci Uzvisenog: 




«Oni su na uputi od Gospodara svoga i oni su uspjeli», (El- 
Bekare, 5.), kao i rijeci: 

«Bit ce sigurni samo oni koji vjeruju i vjerovanje svoje s 
mnogoboStvom ne mijesaju; oni ce biti na Pravom putu» (El- 
En'am, 82.). 

A za prvo, zabludu i nesrecu, veli: 

«GrjeSnici ce sigurno stradati i u ognju biti» (El-Kamer, 47.), 
I veli: 

«Allah je zapeiatio srca njihova i uSi njihove, a pred ovinia 
njihovim je koprena; njih ceka patnja golema», (El-Bekare, 7.). 
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Sve cetiri stvari su zajedno spomenute u rijecima Uzvisenog: 

«Od Mene ce vam uputa dolaziti, i onaj ko bude slijedio uputu 
Moju nece zalutati i nece nesretan biti», (Taha, 1 23.)- 

Ovo je uputa i sreca. Zatim kaze: 



«A onaj ko okrene glavu od Knjige Moje, taj ce teSkim zivotom 
zivjeti i na Sudnjem danu demo ga slijepim ozivjeti. 'Gospodaru 
moj' - reci ce - 'zaSto si me slijepa ozivio kad sam vid imao?' 'Evo 
zaSto' - reci ce On: 'Dokazi Na§i su ti dolazili, ali si ih zaboravljao, 
pa ce§ danas ti isto tako biti zaboravljen'», (Taha, 124.-126 ), Ovo 
je zabluda i nesreca. 

Tako su Uputa i sreca uvijek zajedno, a i zabluda i nesreca su uvijek 
zajedno. 

UPUTA DONOSI VISOK POLOZAJ 1 
SUPERIORNOST 

Pravi put (es-siratul-mustekim) odreden je i odredenim clanom 
(el) i prisvajanjem, genitivnom vezom (idafe), sto ukazuje na njegovu 
izdvojenost i na to da je to iskljucivo jedini Pravi put. Put onih na 
koje se Uzviseni Allah rasrdio i koji su zalutali Allah spominje i u 
jednini i u mnozini, kao sto je to u Njegovim rijecima: 

«I doista, ovo je Pravi put Moj, pa se njega drzite i druge 
puteve ne slijedite, pa da vas odvoje od Puta Njegova...», (El- 
En'am, 153.). Tako je izraz sirati-i (Moj put) i sebilihi (Puta Njegova) 
spomenuo u jednini, a oprecne subul (drugi putevi) u mnozini. 

Ibn Mes'ud, rekao je: "Poslanik, 0, povukao je jednu pravu 
crtu i rekao: 'Ovo je Allahov Put', zatim je sa njene desne i lijeve 
strane povukao jos crta i rekao: 'Ovo su putevi, na svakom putu stoji 
sejtan kojipoziva na njega', a zatim je proucio Njegove rijeci: 
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«l doista, ovo je Pravi put Moj, pa se njega drzite i druge 
puteve ne slijedite, pa da vas odvoje od Puta Njegova», (El-En 'am, 
153.).' 

To je zato sto je put koji vodi do Allaha samo jedan, put radi koga 
je On poslao poslanike i objavio Svoje Knjige. Do Allaha se 
iskljucivo moze doci samo ovim putem. Kad bi ljudi dosli iz svih 
pravaca, raznim putevima, i probali otvoriti svaku kapiju, svi bi putevi 
bili zatvoreni, a sve kapije zakljucane osim ovog jednog puta, jer je 
jedino on spojen do Allaha, jedino on vodi Allahu. Uzviseni Allah 
kaze: 



«Ovo je Put, prema Meni, Pravi», (El-Hidzr, 41.)- El-Hasan el- 
Basri je ovaj ajet prokomentirao: "Put koji pravo vodi Meni". 

Ovo moze podrazumijevati dvije mogucnosti: da je upotrijcbljena 
cestica umjesto druge, pa je cestica na (ala) dosla na mjesto cestice do 
ili prema (Ha). A druga mogucnost je da je on svojim rijecima zelio 
tumacenje znacenja, sto vise slici pravcu, metodu, ucenjaka iz prvih 
generacija. Prema tome, to znaci: 'Put koji vodi do Mene'. 

Mudzahid je rckao: "lstina se vraca Allahu, i Njemu vodi taj Put, 
koji nema ni malkice iskrivljenosti". 

Ove rijeci su slicne Hasanovim rijecima, s tim sto su jasnije, i to 
je najtacnije sto je receno o ovom ajetu. 

Neki kazu da alejje - prema Meni (u ajetu) podrazumijeva 
obavezu, tj. "na Meni je da objasnim Pravi put i ukazem na Njega". 
Oba ova misljenja su prisutna i u tumacenju 9. ajcta iz sure En-Nahl: 



«Allahovo je da ukaze na Pravi put...». Medutim, tacno je ono 
sto je receno i za ajet iz sure El-Hidzr, a to je da je kasdus-sebil 
(ispravan, prav put, koji vraca Allahu i dovodi do Njega). 



Buhari, 6.417; Ahmed, 3.928, (1/435); Darimi 1/67.-68; Ibn Hibban, 6/7; Hakim, 
2/318; Taj alisi 244. 
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Ukoliko neko kaze, ako se zeljelo postici to, onda je prilicnije 
upotrijebiti cesticu ila (do), koja se upotrebljava za postizanje cilja i 
zavrsetak, a ne cesticu ala (na), koja sluzi za obavezivanje. 

Zar ne vidis da je Uzviseni Allah - kad je htio istaci dolazak, 
povratak, Njemu, upotrijebio cesticu ila (do ili ka) rekavsi: 

<...mj(a&) 

«'K' Nama ce se oni, zaista, vratiti...», (El-Gasije, 26). I rekao je: 




«I 'k Nama' je njihov povratak...», (Junus, 70.), te je rekao: 

«...Oni ce se, na kraju, vratiti 'ka' svome Gospodaru», (El- 
En'am, 108.), takoder sa ila. Dok se, kad se zeli istaknuti obaveza, 
upotrebljava cestica ala (na ili pred), kao npr.: 

^>_jjL«*- Lip ji>_i^ 

«I 'pred Nama' ce, doista, racun polagati», (El-Gasije, 26.), 
Ili: 

«'Mi smo duzni' da ga saberemo (tj. Kur'an) da bi ga ti £itao», 

(El-Kijame, 17.). Ili: 

< . . . 4*r^4*Ms} & 

«Na Zemlji nema nijednog zivog bica, a 'da ga Allah' ne 
hrani...», (Hud, 6.), itd. 

Takvom covjeku bi se odgovorilo da cestica ala (na) ima 
izuzetnu tajnu, a to je da je onaj koji putuje ovim putem na Uputi, tj. 
na Istini, kao sto Uzviseni kaze za vjemike: 

{... '^s#J^J*&}$ 
«Oni su 'na' Uputi od svoga Gospodara...», (El-Bekare, 5.), a 
Svome Poslaniku, kaze: 

«Pa osloni se na Allaha, ti si, zaista, 'na' jasnoj istini», (En- 
Neml, 79.). Allah je Istina, Njegov Put je Istina, Njegova vjera je 
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Istina, pa onaj ko hodi na Njegovom Putu - taj je na Istini i Uputi. 
Tako je u cestici ala (na) znacenje koje nema u cestici ila (do), pa 
razmisli; toje izuzetna tajna. 

Ako pitas kakva je korist upotrebe ala (na, iznad) u ovome 
slucaju i kako je vjemik na Istini i na Uputi, odgovorit cu ti da je 
vjemikov visok polozaj i superiomost sa Istinom i Uputom onda kad 
je na njima postojan i ustrajan. Cesticaa/a upucuje na to, za razliku od 
zablude i sumnje, koje dolaze sa cesticom fi (u), koja ukazuje na 
utonuce, nizinu i propast onih koji su na zabludi i koji sumnjaju. 
Uzviseni veli: 




«Pa su oni V svojim sumnjama neodlu£ni», (Et-Tevba, 45.), 
Hi: 

«A oni koji dokaze Nase poriiu gluhi su i nijemi, 'u' tminama 

su», (EI-En'am, 39.), Hi: 

«Zato ostavi ove 'u' zabludi njihovoj joS neko vrijeme», (El- 
Mu'minun, 54.), 
I jos kaze: 

«A oni veoma sumnjaju 'u' nju», (Fussilet, 45 ). 
I razmisli o Njegovim rijecima: 

«Da li smo onda mi ili vi na pravom putu, i Li 'u' o£itoj zabludi», 

(Es-Sebe, 24.). 

Jer, Put Istine donosi visinu, vodi putnika Uzvisenom i Velikom 
Allahu, a put zablude vuce prema dolje, spusta putnika u najnize 
nizine. 
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ZAISTA JE MOJ GOSPODAR NA 
PRAVOM PUTU 

Siratul-mustekim je Allahov Put. On nas je, kao sto smo spome- 
nuli, obavijestio da Put vodi k Njemu (ili da je na Njemu da objasni 
Pravi put i ukaze na njega), i takoder nas je obavijestio da je i On, 
Uzviseni, na siratul-mustekimu, i to na dva mjesta u Kur'anu, u suri 
Hud i suri En-Nahl. U 56. ajetu sure Hud: 




«Nema ni jednog zivog bica koje nije u vlasti Njegovoj, 
Gospodar moj je 'na' Pravom putu». u 76. ajetu sure En-Nahl kaze: 

«Allah vam navodi kao primjer dvojicu ljudi od kojih je 
jedan gluhonijem, koji niSta nema i koji je na teretu gospodaru 
svome, - kud god ga poSalje, nikakva dobra ne donese. Da li je on 
ravan onome koji trazi da se pravedno postupa? A On je 'na' 
Pravom putu». 

Ovim ajetom Allah navodi primjer kipova koji ne cuju, ne govore, 
ne razumijcvaju, koji su na teretu onih koji ih obozavaju. Oni ih 
moraju nositi, uspravljati, cistiti itd., pa kako kipove mogu 
izjednacavati sa Allahom koji nareduje pravdu i tevhid, Koji sve moze, 
Koji govori, Koji je nezavisan i Koji je na Pravom putu u pogledu 
Svojih rijeci i djela?! Rijeci su Mu istinite, upucuju ispravnosti, sadrze 
savjet i Uputu, a djela su Mu mudra, pravedna, donose milost i korist. 
Ovo je najispravnije tumacenje ovog ajeta i mnogi mufessiri nisu 
ovom objasnjenju nista dodavali. 

To sto nam Uzviseni Allah ukazuje na Put nuzni je rezultat 
cinjenice da je On na Pravom putu. On je na Pravom putu i Svojim 
rijecima i Svojim djelom. Zato je ispravno reci da je Uzviseni na 
siratul -mustekimu. 

Neki kazu da se zamjenica huve (on) u ajetu sure En-Nahl odnosi 
na Allahova poslanika, koji trazi da se pravedno postupa i koji je 
na Pravom putu. I ovo je takoder istina i nije oprecno prvom 



44 



FATIHA SURA VRHUNSKIH CILJEVA 



tumacenju. Prema tome, Allah je na Pravom putu, a i Njegov Poslanik 
je na Pravom putu, jer on ne nareduje niti radi ista osim ono sto 
Uzviseni zeli. Prema ovom drugom tumacenju, ajet donosi primjer 
vodica i upucivaca kaflra, a to je kip koji je gluhonijem, koji ne moze 
uputiti, niti dobro dati i, s druge strane, primjer za vodu dobrih, a to je 
Allahov poslanik, koji nareduje pravdu i koji je na Pravom putu. 

Medutim, prema prvom tumacenju, ajet se odnosi na ono sto 
obozavaju kafiri, a to je kip, i Onoga Koga obozavaju dobri, a to je 
Allah, a oba ova tumacenja su usko povezana. Jedni tumaci su 
spomenuli prvo, a jedni drugo tumacenje, a oba su ono sto se zeli 
ukazati ajetom. 

Neki, opet, kazu da je to primjer za nevjernika i vjernika, kao sto 
prenosi Atijje od Ibn Abbasa. 

A Ata, <s#b, rekao je: "Gluhonijemi je Ubejj ibn Halef, a onaj koji 
trazi da se pravedno postupa su Hamza, Osman ibn Affan ili Osman 
ibn Maz'un". 

Na ovo odgovaram time da ajet obuhvata i ovo tumacenje, koje 
nije oprecno prethodnim tumacenjima. Jer, Allah je na Pravom putu, i 
Njegov Poslanik, a i oni koji slijede Njegovog Poslanika. 

Neki od ispravnih prethodnika su naveli najvisi primjer (Allaha), 
drugi spomenuli upucivaca (Poslanika), a treci onoga koji se odazvao 
i primio Uputu (vjernika). Ajet obuhvata sva tri tumacenja, a ovakvih 
situacija je mnogo u Kur'anu. 

Sto se tice ajeta sure Hud, jasan je i nosi samo jedno znacenje, a 
to je da je Uzviseni Allah na Pravom putu. Uzviseni je i najpreci da 
bude na Pravom putu, jer su sve Njegove rijeci istina, razboritost, 
uputa, pravda i mudrost. 



«Rije£i Gospodara tvoga su vrhunac istine i pravde...», (El- 
En'am, 1 15.). 

A Njegova sva djela su korist, mudrost, milost, pravda i dobro. U 
Njegovim rijecima i djelima apsolutno nema zla, jer je zlo odstranjeno 
s Pravog puta. Kako, onda, da ono ude u djela ili rijeci Onoga Koji je 
na Pravom putu?! Zlo ne moze uci u rijeci i djela onoga ko je na 
siratul-mustekimu; ono ulazi u rijeci i djela onoga ko je izisao sa 
njega. 
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U Poslanikovoj, 0, dovi stoji: "Odazivam Ti se i pokoravam, 
svako dobro je u Tvojim rukama, Tebi zlo ne dolikuje". 1 

Ne treba se osvrtati na rijeci onih koji tumace posljednje rijeci u 
dovi ovako: "Tebi se zlom ne moze pribliziti, niti se Tebi zlom 
putuje", jer je znacenje Poslanikovih rijeci dublje i sire. 

Nemoguce je da u imena, svojstva, stvaralacka djela ili rijeci 
Onoga Cija su sva imena lijepa, Cija su sva svojstva savrsena, Cija su 
sva stvaralacka djela mudrost i Cije su sve rijeci susta istina i pravda 
ude i trun zla. 

Sada pogledaj mudrost da su rijeci: «Zaista je moj Gospodar na 
Pravom putu» dosle poslije rijeci: 

«Ja se oslanjam na Allaha, mog i vaseg Gospodara», (Hud, 
56.), tj.: On je moj Gospodar, pa me nece ostaviti na cjedilu, a 
Gospodar je i vas samih, pa vam nece dopustiti da mi kakvo zlo 
nanesete i u ovom mom poslu sprijecite, jer ste vi u Njegovim 
rukama, ne mozete nista uciniti mimo onoga sto On hoce. Svako 
stvorenje je u Njegovoj ruci i ne moze se maknuti nicim i nikako 
drukcije osim Njegovom dozvolom. On upravlja svim stvorenjima. 

Uz to, On je u Svom upravljanju i pokretanju stvorenja i u provo- 
denju Svoga odredenja nad njima na Pravom putu; sta god uradi to je 
s mudroscu, pravednoscu i radi koristi. Ako vam da vlast nada mnom, 
pa to je mudrost na kojoj Mu treba biti zahvalan, jer je to davanje 
vlasti od Onoga Koji je na Pravom putu. Nikom On ne cini nepravdu 
niti ista radi uzalud, nego sa svrhom i ciljem. 




Muslim, 771; Tirmizi, 3.422, 3.423; Nesai, 897; Ebu Davud, 760; Ahmed, 805, 
(1/95.). Darimi, 1.238. 



46 



ZA USAMLJENOST NA PUTU LIJEK JE U 
NEOSVRTANJU 



Posto tragalac na Pravom putu trazi nesto sa cega je vecina ljudi 
skrenula i zeli krociti stazom na kojoj je vrlo malo putnika, a duse ne 
vole samocu vec uzivaju u drustvu, Uzviseni Allah je ukazao na 
saputnike na ovom Putu, a to su oni: 

«kojima je Allah milost Svoju darovao, vjerovjesnici, i prave- 
dnici, i Sehidi, i dobri ljudi. A kako ce oni divni drugovi biti» (En- 
Nisa, 69.). 

Tako je On spomenuo Put, pridodavsi ga onima koji njime 
putuju, a to su oni koje je Allah blagodario. To je zato da bi od 
tragaoca za Uputom i sljedbenika Puta bila otklonjena usamljenost u 
odnosu na ljude njegovog vremena i potomke njegove rase i da bi 
znao da su njegovi saputnici na ovom Putu samo oni na kojima su 
Allahove blagodati. Pa neka ne pridaje vaznost onima koji mu se 
suprotstavljaju i koji su skrenuli sa Pravog puta, jer su oni manjina po 
vrijednosti iako su vecina po broju. Neko od ispravnih prethodnika je 
rekao: "Slijedi Put Istine i nemoj se osjecati usamljeno zato sto je na 
njemu malo putnika! Cuvaj se puta lazi i ne budi obmanut time sto je 
mnogo nastradalih!" 

Kad god osjetis usamljenost, pogledaj putnike koji su ispred tcbe 
i nastoj im se pridruziti. Ne gledaj u druge, jer ti oni kod Allaha nece 
nista koristiti. Kad te budu zvali dok si na svojoj stazi, ne okreci se, 
jer ako im se okrenes, zgrabit ce te i zabaviti od putovanja. 

Ja sam za to naveo dva primjera, pa neka su ti na umu: 

Prvi je primjer: covjeka koji je krenuo iz kuce samo da obavi 
namaz, pa mu se isprijeci sejtan od ljudske vrste upucujuci mu 
uvredljive rijeci. Covjek tada zastane, odgovori mu, pa se i pohrvu. 
Mozda ce ovaj sejtan-covjek biti jaci od njega i sprijeciti ga od odlaska 
u dzamiju, pa ce mu namaz proci. Hi ce vjernik biti jaci od sejtana- 
covjeka, ali ce ga svadanje onemoguciti da zauzme mjesto u prvom 
saffii, ili da mu prode koji rekjat od namaza u dzcmatu. Znaci, ako se 
osvrne, sejtan ce uzeti svoj udio i mozda uciniti da splahnc namjera 
covjeka koji je posao na namaz. Onaj ko je znalac, taj ce u ovakvoj 
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situaciji jos i ubrzati korake srazmjerno svome osvrtanju ili i vise. A 
ako ne obrati paznju, gleda svoga posla i poboji se da mu ne prode 
namaz u dzematu ili da mu ne prode namasko vrijeme, njegov 
neprijatelj mu nece moci uraditi ono sto je htio. 

Drugi primjer: Gazela je brza od lava, ali kad ga ona osjeti, 
osvrne se i time samu sebe uspori, lav je stigne i zadavi. 

Cilj Allahovog spominjanja drugova na Putu jest otklanjanje 
osjecaja samoce i podsticanje na nastavak hoda i hitanje da ih se 
sustigne. Ovo sto je spomenuto je korist koja se moze izvuci iz jedne 
kunut-dove koju je Poslanik, ucio: "Moj Gospodaru, uputi me sa 
onima koje si uputio", ] tj. uvedi me u njihovu grupu i ucini da jedni 
drugima budemo saputnici. 

Druga korist je da Poslanik, 0, trazi nacina da se priblizi Allahu 
preko Njegovih blagodati i dobrocinstva koje je dao kao blagodat 
upucenim, pa kao da je rekao: "To je Tvoja blagodat, pa daj mi udio od 
ove blagodati i ucini me jednim od onih na kojima su Tvoji blagodati". 
To je priblizavanje Allahu (tevessul) preko Njegovog dobrocinstva. 

Ova dova ima i trecu korist i znacenje, a to je kao kad prosjak 
trazi od darezljivog: "Udijeli mi sadaku sa onima kojima udjeljujes" 
ili: "Poduci me zajedno sa onima koje poducavas i ucini mi dobro sa 
onima kojima dobro ukazujes". 

ALLAHU SE PRIBLIZAVAMO NJEGOVIM 
IMENIMA I ROBOVANJEM 

Posto je trazenje upute (hidajeta) na Pravi put najvisi cilj i najveci 
dar, Uzviseni Allah je poducio Svoje robove kako ce Ga moliti. 
Naredio im je da, prvo, donesu zahvalu i pohvalu Njemu i da Mu cine 
tespih, a zatim je spomenuo robovanje, obozavanje, i isticanje 
Njegove jednoce (tevhid). To su dva sredstva kojima se postize zelja. 
Sredstva kojim se priblizava Njemu su, dakle, Njegova imena i 
svojstva i robovanje. Uz ova dva sredstva dova gotovo da ne moze biti 
odbijena. Ovo potvrduju i dva hadisa u kojima je spomenuto Allahovo 
Najvece Ime, a koja prenose Ibn Hibban u svome Sahihu, Ahmed i 
Tirmizi. 



Ahmed, 1.718, (1/199.); Tirmizi, 464, Nesai, 1.725; Ebu Davud, 1.214. Za ovaj 
hadis Albani kaze da vjerodostojan (sahih). 
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Prvi je hadis Abdullaha ibn Burejdea, koji prenosi od svoga oca 
da je Vjerovjesnik, tfc, cuo covjeka kako uci slijedecu dovu: "O, moj 
Gospodaru, ja Te molim tako sto svjedocim da si Ti Allah. Nema 
drugog Boga osim Tebe, Jedinog, Es-Sameda, Koji nije rodio i nije 
roden i Kome niko ravan nije". 

Poslanik, 0, na to je rekao: "Tako mi Onoga u Cijoj je ruci moja 
dusa, molio je Allaha Njegovim Najvecim Imenom. Kad njime bude 
zamoljen, On se odaziva, a kad njime bude od Njega (nesto) trazeno, 
On (to) da"} 

Ovaj ashab koji je ucio dovu usrdno se molio i nastojao pribliziti 
Allahu iskazujuci i svjedoceci Allahovu jednocu (tevhid) i 
potvrdujuci Njegova svojstva koja su sadrzana u imenu (Es-Samed). 
Ovo ime, kao sto je za njega Ibn Abbas rekao, znaci: Znalac (El- 
Alim) Cije je znanje potpuno, Mocni (El-Kadir) Cija je moc potpuna. 
U drugoj predaji se biljezi da je Ibn Abbas rekao: «On (Es-Samed) je 
Gospodar Cije su gospodarenje i vlast potpuno u svim dimenzijama». 
Ebu Vail r.a, je rekao: "On je Gospodar sa neprikosnovenom vlascu". 

Seid ibn Dzubejr, r.a, rekao je: "On je potpun u svim Svojim 
svojstvima, svim stvaralackim djelima i svim rijecima". 

Dok su rijeci: "Njemu niko ravan nije" negacija za usporedivanje 
i poistovjecivanje (tesbih i temsil) Allaha sa bilo cim, a to je osnova 
vjerovanja sljedbenika sunneta (ehlus-sunne). Priblizavanje Allahu 
vjerujuci u to i potvrdujuci to, jest Najvece Ime. 

Drugi hadis prenosi Enes, da je Allahov poslanik, cuo 
covjeka koji uci dovu: «Moj Gospodaru, molim Te tako sto Ti zahvalu 
cinim. Nema drugog Boga osim Tebe, Dobrocinitelja, Stvoritelja 
nebesa i Zemlje, Velicanstvenog, Plemenitog. Zivi, Odrzavaoce!», pa 
je Poslanik, rekao: "Molio je Allaha Njegovim Najvecim 
Imenom"? 

U ovom drugom slucaju se radi o priblizavanju Allahu (tevessul) 
Njegovim imenima i svojstvima. 



1 Tirmizi, 3.475; Ibn Madze, 3.857; Ebu Davud, 1.493; Ahmed, 22.532. Za ovaj 
hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

2 Tirmizi, 3.544; Nesai, 1.300; Ebu Davud, 1.495; Ibn Madze, 3.858; Ahmed, 
1 1 .795. Za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 
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Fatiha je obuhvatila oba nacina priblizavanja Allahu, a to su: 
priblizavanje Allahu zahvalom, pohvalom i tespihom, i priblizavanje 
Njemu iskazujuci Mu robovanje i jednocu. I, onda, poslije toga, 
dolazi trazenje najvaznije potrebe i najkorisnije zelje, a to je uputa 
(hidajet). Onaj ko tako cini dovu zasluzuje da mu ona bude uslisana. 

Slican primjer cemo naci i u Poslanikovoj, 0, dovi koju je ucio 
kad bi nocu ustajao klanjati, dovu koju, od Ibn Abbasa, prenosi 
Buhari u svome Sahihu: "Moj Boze, neka Ti je hvala! Ti si svjetlo 
nebesa i Zemlje i onoga sto je na njima. Tebi pripada svaka hvala! Ti 
si Odrzavatelj nebesa i Zemlje i onoga sto je na njima. Neka Ti je 
hvala! Ti si Istina; Tvoje obecanje je istina; susret s Tobom je istina; 
Dzennet je istina; Vatra je istina; poslanici su istina; Sudnji dan je 
istina; Muhammed je istina. Moj Boze, Tebi sam se pokorio, u Tebe 
vjerujem, na Tebe se oslanjam, Tebi se vracam. Uz pomoc Tvoju se 
sporim (i borim) i na Tvoj sud pozivam, pa mi oprosti ono sto sam 
prije uradio i sto cu poslije uraditi, sto cu i tajno ijavno uciniti! Ti si 
moj Bog, nema drugog Boga osim Tebe! " 

Tako je Poslanik, 0, usrdno spomenuo priblizavanje Allahu 
(tevessul) zahvalom, pohvalom i obozavanjem, a zatim je zatrazio 
oprost. 




Buhari, 1.120; Muslim, 769; Tirmizi, 3.418; Nesai, 1.619; Ibn Madze, 1.355; 
Ahmed, 2.705. 
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Fatiha obuhvata tri vrste tevhida na kojima su bili saglasni 
poslanici, Allahov salavat i selam neka je na njima. 

Tevhid se dijeli na dvije vrste: jedna se odnosi na znanje i 
uvjerenje, a druga na zelju i namjeru. Prvi se naziva tevhid znanja, a 
drugi tevhid namjere i zelje, jer se prvi vezuje za izvjestaje i 
spoznaju, a drugi za namjeru i zelju. Ovaj drugi se, opet, dijeli na 
dvije vrste: tevhid koji se odnosi na Allahovo svojstvo gospodarenja 
(rububijjet) i tevhid koji se odnosi na Njegovo svojstvo bozanstva 
(ilahijjet). To su tri vrste. Tevhid znanja temelji se na potvrdivanju 
savrsenstva Allahovih svojstava i negirajuci poredenja i poistovje- 
civanja, kao i vjerovanja da su ona cista od mahana i nedostataka. Na 
ovo upucuju opceniti i pojedinacni dokazi. 

Opceniti je u potvrdi zahvale Uzvisenom (hamd), a pojedinacni 
dokazi su u naglasavanju svojstava bozanstva, gospodarenja, milosti i 
vlasti. Na ova cetiri svojstva pocivaju sva svojstva i imena. Sto se tice 
zahvale (hamda), u njoj je sadrzana pohvala Onome Koji je dostojan 
hvale u Svojim svojstvima, velicanstvenim osobinama, sa ljubavlju 
prema Njemu, zadovoljstvu sa Njim i povinovanjem Njemu. Ne 
iskazuje hvalu onaj koji nijece svojstva Hvaljenog, niti onaj koji Ga 
ne voli i ko Mu nije ponizan. Ako hvaljeni ima vise potpunih 
svojstava, i zahvala je potpunija, a ako ih ima manje, i zahvala je 
manja. Zbog toga, sva pohvala pripada Allahu, pohvala koja se ne 
moze nabrojati, jer su Njegova svojstva potpuna i mnogobrojna. 

Niko od stvorenja ne moze pobrojati hvalu koja Mu pripada, jer 
niko ne moze nabrojati ni Njegova potpuna svojstva i velicanstvene 
osobine. Zato je Allah prezreo bozanstva kaf'ira i pokudio ih posto 
nemaju potpuna svojstva. On ih je pokudio jer su puna nedostataka; 
ne vide, ne cuju, ne govore, ne upucuju, ne koriste niti stete. Takva su 
svojstva boga dzehmija, svojstva koja je Uzviseni Allah pokudio kod 
kipova. Te mahane su lazno pripisivali Allahu, neka je On uzvisen od 
onoga sto govore zulumcari i poricatelji. 
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Ibrahim, govorio je svom ocu: 



^ ry-^ S)< J,y-- <SL T-' ^ ^ij^JiJXillj^ 

- . — - l^. - ^ - - 



«0, o£e moj, za§to se klanjaS onome koji nit iuje niti vidi, niti 
ti moze od ikakve koristi biti?», (Merjem, 42.). 

Da je Ibrahimov Bog imao takve nedostatke, Azer bi mu rekao: 
"I tvoj Bog je kao i moji kipovi, pa zasto, onda, ne odobravas moj 
postupak?» Medutim, Azer je sa svojim sirkom vise znao o Allahu od 
dzehmija, kao sto su nevjernici plemena Kurejs, sa svojim sirkom, 
priznavali svojstva Stvoritelja i Njegovu uzvisenost nad Njegovim 
stvorenjima. Uzviseni veli: 



«I narod Musaov, poslije odlaska njegova, prihvati od nakita 
svoga kip teleta koje je rikalo. Zar nisu vidjeli da im ono ne 
govori i da ih putem pravim ne vodi? Oni ga prihvatise i prema 
sebi se ogrije§ise», (El-A'raf, 148.). 

Pa, da je i Uzviseni takav, u ovome ne bi bilo prijekora musri- 
cima, a u tome je dokaz nistavnosti njihovih bozanstava. 

Ako se kaze: "Uzviseni Allah nije govorio Svojim robovima", 
odgovor je: "Naprotiv, govorio im je". Nekad je Allah govorio iza 
zastora; nekad bez posrednika, kao sa Musaom, nekad je govorio 
preko svoga izaslanika meleka, tj. vjerovjesnicima, a svim drugim 
ljudima Uzviseni Allah govori preko poslanika. Objavio im je Svoj 
govor, koji su prenijeli poslanici. Poslanici bi govorili: «Ovo je 
Allahov govor, naredeno nam je da vam ga prenesemo». Ispravni 
prethodnici bi govorili: «Ko zanijece da Allah govori, zanijekao je 
poslanstvo svih poslanika, jer sustina poslanstva je prenosenje 
Allahovih rijeci robovima. Pa, ako nema Njegovoga govora, nema ni 
poslanstva». 

Uzviseni u suri Taha o Samirijji veli: 




6> 
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«Pa im je izlio tele koje je davalo glas kao da muie, i oni su 
onda rekli: 'Ovo je vaS bog i Musaov bog, on ga je zaboravio!'», 

(Taha, 88.). 

A i samo odgovaranje je govor i razgovor. Uzviseni veli: 

«Allah vam navodi kao primjer dvojicu ljudi od kojih je 
jedan gluhonijem, koji niSta nema i koji je na teretu gospodaru 
svome - kud god ga posalje, nikakva dobra ne donese. Da li je on 
ravan onome koji trazi da se pravedno postupa, a i sam je na 
Pravom putu?», (En-Nahl, 76.). 

Tako je ucinio negiranje svojstva govora negiranjem bozanstva. 
Ovo je opcenito prihvaceno po prirodi, po zdravoj pameti i nebeskim 
knjigama - da onaj koji nema potpuna svojstva ne moze biti bog, niti 
upravitelj, niti gospodar, nego je takav prezren, manjkav, sa maha- 
nama, njemu ne pripada pohvala ni na dunjaluku, ni na Ahiretu. 
Pohvala pripada Onome Koji posjeduje potpuna svojstva i velica- 
nstvene osobine, radi cega i zasluzuje dabude hvaljen. 

Zbog toga su ucenjaci iz prvih generacija svoje knjige koje su 
pisali o sunnetu, potvrdi Gospodarevih svojstava, Njegovom govoru i 
razgovoru, nazivali tevhidom. Negiranje toga je negiranje Stvoritelja 
i nevjerovanje u Njega. A tevhid je potvrda potpunih svojstava, bez 
poredenja sa drugim i bez nedostataka. 

Tako su negatori Allahovih svojstava (mu'tezile) svoju negaciju 
svojstava i smatranjem da ih Stvoritelj ne posjeduje proglasili 
tevhidom. Smatrali su da se u potvrdivanju Allahovih svojstva nalazi 
uporedba, davanje tjelesne dimenzije i konstrukcije. Neistinu su 
nazvali istinom da bi na nju podsticali i da bi ukrasili svoju laz i ljude 
udaljili od Stvoritelja. A vecina ljudi ne posjeduje kriticka mjerila: 

«Kome Allah ukaze na Pravi put, on ce Pravim putem ici, a 
koga u zabludi ostavi, ti mu neceS naci zaStitnika koji ce ga na 
Pravi put uputiti», (El-Kehf, 1 7.). 

Hvale dostojni se ne pohvaljuje za ono sto ne posjeduje i sto ne 
govori osim kad neposjedovanje mahana i nedostataka biva potvrda 
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njima suprotnih afirmativnih svojstava savrsenosti. U suprotnom, 
potpuno neposjedovanje ne zasluzuje hvalu i pohvalu i ne odrazava 
potpunost. 

Takav je slucaj kad On hvali Sebe zato sto nema dijete, jer je to 
odraz Njegovog savrsenstva u gospodarenju, nezavisnosti i vlasti. 
Uzviseni Allah kaze: 



«Oni govore: 'Allah je sebi uzeo dijete!' - Hvaljen neka je 
On! On ni o kome ovisan nije! Sve Sto je na nebesima i na Zemlji, 
Njegovo je! Vi za to nikakav dokaz nemate! ZaSto o Allahu 
govorite ono §to ne znate?!», (Junus, 68.). 

Pohvalio je Sebe time sto nema sudruga, a to je potvrda Njegove 
jednoce, Njegove jedinstvenosti kao Gospodara (rububijjet) i kao 
Boga (uluhijjet) i potvrda Njegove jednoce u svojstvima savrsenstva 
koja niko drugi ne posjeduje, pa Mu i ne moze biti ortak. Kad ih ne bi 
posjedovao, svako bi stvorenje bilo potpunije od Njega s obzirom da 
je ono sto postoji potpunije od onog sto ne postoji. 

Zbog toga, Uzviseni ne hvali Sebe onim sto ne postoji, osim ako 
to nepostojanje u sebi ne sadrzi potvrdu savrsenstva. On Sebe hvali 
da nece umrijeti, sto potvrduje savrsenstvo Njegovog zivota. Sebe je 
pohvalio time sto Ga ne obuzima ni drijemez, ni san, sto ukazuje na 
Njegovo savrsenstvo odrzavanja svjetova. Sebe je pohvalio time da 
Mu ni na nebesima ni na Zemlji ne promice od znanja ni kolika je 
truncica, niti vece niti manje od toga, sto je potvrda savrsenstva 
Njegovog znanja i obuhvatanja svega. Pohvalio je Sebe u tome da 
nikome ne cini nepravdu jer je savrsen u pravdi i dobrocinstvu. 
Pohvalio je Sebe da Ga pogledi ne obuhvataju, sto je potpunost u 
velicini. 

Da je negacija videnja u pitanju, to ne bi bilo savrsenstvo, jer se 
samo nepostojece ne moze vidjeti. U nemogucnosti videnja necega 
nije savrsenstvo nego je savrsenstvo u tome da Ga pogledi ne mogu 
obuhvatiti, jer je On Sam po Sebi veliki i uzvisen od toga da Ga 
stvorenje moze obuhvatiti. Isto tako, pohvalio je Sebe time sto ne 
zaboravlja i sto nije nemaran, a to je potvrda savrsenog znanja. 
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Stoga, svaka negacija u Kur'anu kojom Allah Sebe hvali postoji 
zbog postojanja svojstava koja su suprotna tome i zbog potvrde savrse- 
nstva tih suprotnosti. 

Tako si saznao da sustina pohvale zavisi od postojanja svojstava 
savrsenstva, a njena negacija negira pohvalu savrsenstva, a negacija 
pohvale je potvrda postojanja onoga sto je suprotno savrsenstvu, a to 
je nesavrsenstvo. 



Ovo sto je receno ukazuje na Allahovu jednocu u pogledu imena 
i svojstava, a sto se tice pet imena u Fatihi: Allah, Er-Rabb, Er- 
Rahman, Er-Rahim i El-Malik - El-Melik i njihovog ukazivanja na 
atribute, to se temelji na dva principa. 

Prvi je u tome da imena Uzvisenog Gospodara ukazuju na 
svojstva Njegovog savrsenstva, jer su imena izvedena iz svojstva. 
Ona su imena i svojstva zajedno i zato su 'Lijepa Imena. Jer, da su 
ona samo izrazi bez znacenja, ne bi bila lijepa, niti bi upucivala na 
savrsenstvo i pohvalu, pa bi imena koja oznacavaju osvetu i srdzbu 
mogla doci na mjesto imena koja oznacavaju milost i dobrocinstvo, i 
obrnuto. Tada bi se kazalo: Moj Boze, ja sam sebi nepravdu ucinio, 
pa mi oprosti, jer Ti si Osvetnik! Moj Boze, podari mi jer Ti si Onaj 
Koji uskracuje! itd. 

Negiranje znacenja Allahovih Lijepih Imena spada u najveci vid 
iskrivljivanja (ilhada) imena. Uzviseni kaze: 



«A klonite se onih koji iskrecu Njegova imena - kako budu 
radili, onako ce biti kaznjeni!», (El-A'raf, 1 80.). 

Da imena ne upucuju na znacenja i epitete, ne bi bilo dozvoljeno 
nazivati Ga njima. Medutim, Allah o Sebi izvjestava upotrebljavajuci 
infinitive tih imena i Sebi ih pripisuje, kao sto Mu ih je i Poslanik 
pripisivao. Poput toga su rijeci Uzvisenog: 



«Opskrbitelj je jedino Allah, Posjednik snage, Mocni!», (Ez- 
Zarijat, 58.). 



NE NEGIRAMO ZNACENJA 
ALLAHOVIH IMENA 
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Tako se zna da je El-Kavijj (Jaki) jedno od Njegovih imena, a 
znaci da je On opisan snagom. Takve su i Njegove rijeci: 

«Pa - u Allaha je sva veli£ina!», (Fatir, 10.). 

Tako je El-Aziz (Onaj Koji posjeduje moc), izzet. Da ne posje- 
duje snagu i moc, ne bi Se mogao nazvati Snazni i Mocni. Slicne su i 
Njegove rijeci: 

«...Objavljuje ono §to On jedini zna...», (En-Nisa, 166.). Kao i 
rijeci: 

«Onda znajte da se on objavljuje samo s Allahovim znanjem», 

(Hud, 14.). 

Vjerovjesnik, u vjerodostojnom hadisu je rekao: "Zaista, 
Allah ne spava, niti Mu je san potreban; On spusta pravdu i uzdize je; 
Njemu se dizu nocna djela prije dana i dnevna djela prije noci! Njegov 
zastor je svjetlost; kad bi ga sklonio, velicanstveni sjaj Njegovog lica 
sprzio bi sva stvorenja do kojih dopire Njegov pogled"} 

Ovdje je potvrden infinitiv iz koga je izvedeno ime El-Besir 
(Onaj Koji sve vidi). 

U Buharijevom Sahihu navodi se hadis koji se prenosi od Aise, 
r.a, da je Allahov poslanik rekao: "Hvala Allahu, Ciji sluh 
obuhvata sve glasove "} 

U vjerodostojnom hadisu o (istihari) stoji: "Moj Boze, trazim od 
Tebe hajr sa Tvojim znanjem i trazim pomoc sa Tvojom svemoci "? 

Uzviseni Allah je, dakle, Mocan Svojom moci. 

Obracajuci se Musau, Uzviseni je rekao: 



1 Muslim, 179; Ibn Madie, 195-196; Ahmed, 19.135, (4/395.); Tajalisi, 496. 

2 Buhari, Kitabut-Tcvhid; Nesai, 3.460; Ibn Mad2c, 188; Ahmed, 23.675, (6/46.), 
Za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

3 Buhari, 1 . 166; Tirmizi, 480; Nesai, 3.253; Ebu Davud, 1 383; Ahmed, 14.297. 
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«Ja sam tebe odlikovao nad ostalim svijetom poslanstvom 
svojim i govorom svojim», (El-A'raf, 144.), pa je On Onaj Koji 
govori govorom. 

On je Veliki, Onaj Kome pripada velicanstvo, kao sto se navodi 
u vjerodostojnom hadisu kudsiji: "Uzviseni Allah kaze: 'Velicanstvo 
je Moj ogrtac, a gordost je Moj plast ". 1 

On je Mudri, Kome pripada sud: 



«Odluka pripada jedino Allahu, UzviSenom i Velikom», (El- 
Mu'min, 12.). 

Muslimani su slozni u tome da je - kad bi se neko zakleo 
Allahovim zivotom ili sluhom, ili vidom, ili snagom, ili mocu, ili 
velicanstvom - zakletva uspostavljena zato sto su to Njegova 
savrsena svojstva iz kojih su izvedena Njegova imena. 

Takoder, da Njegova imena ne sadrze znacenja i svojstva, ne bi 
mogao o njima obavjestavati kroz njihove glagole. Ne bi se moglo 
reci; cuje, gleda, zna, odreduje i hoce. Postojanje raznih propisa 
vezanih za svojstva je ogranak potvrde postojanja samih svojstava, pa 
ukoliko nema temelja svojstva, onda je nemoguce postojanje propisa 
koji se na tome temelje. 

Takoder, da Njegova imena nemaju znacenja i svojstva, bila bi 
defektna poput obicnih imena koja nisu data pojmovima na osnovu 
tumacenja koja nose. Sva bi bila ista i ne bi bilo razlike u nekim 
znacenjima. A ovako nesto je jasna potvora, ocita tvrdoglavost, jer 
onaj koji smatra da je ime El-Kadir (Svemocni), kao i ime Es-Semi' 
(Onaj Koji cuje) i El-Besir (Onaj Koji vidi), te ime Et-Tevvab (Onaj 
Koji prima pokajanje), kao ime El-Muntekim (Osvetnik) i ime El- 
Mu'ti (Darivalac) kao ime El-ManV (Onaj Koji uskracuje), taj je u 
suprotnosti sa razumom, jezikom i iskonskom prirodom (islamom). 
Tako se negacija znacenja Njegovih imena ubraja u najveci vid 
iskrivljivanja tih imena. 



Ibn Madze, 4.174; Ebu Davud, 3.567; Ahmed, 8.677. Za ovaj hadis Albani kaze 
da vjerodostojan (sahih). Slicnu ovoj predaji biljezi i Muslim, 2.620. 
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POSLJEDICA ALLAHOVIH SVOJSTAVA 

Drugi princip se zasniva na tome da svako od Allahovih Lijepih 
Imena kako - na osnovu podudamosti - ukazuje na Bice i Njegovo 
svojstvo odakle je to ime izvedeno, tako - na osnovu sadrzaja i 
neminovne povezanosti - ono ukazuje i na druga dva smisla. Ukazuje 
samo na sadrzajnost koju obuhvata svojstvo, a isto tako ukazuje samo 
na Bice, ne i na atribut, kao sto ukazuje i na svojstvo na osnovu 
neminovne povezanosti. 

Tako ime Es-Semi', na osnovu podudamosti, ukazuje na Bice 
Gospodara i na to da On sve cuje, dok na osnovu sadrzaja ukazuje 
samo na Bice i samo na to da On cuje. 

Na ime El-Hajj (Zivi) upucuje Njegov atribut zivota na osnovu 
neminovne povezanosti, atakav je slucaj i s ostalim Njegovim imeni- 
ma i svojstvima. 

Medutim, ljudi se razlikuju upravo po spoznaji ove neminovne 
povezanosti posljedica i otuda dolazi do njihovog razilazenja u 
pogledu mnogih imena, svojstava i propisa koja se na njih odnose. 
Onaj ko zna da je slobodno djelovanje neminovna posljedica Njego- 
vog zivota, da su sluh i vid neminovna posljedica savrsenog 
Allahovog zivota i da su svi vidovi savrsenosti neminovne posljedice 
Allahovog savrsenog zivota, taj ce potvrditi Gospodaru i imena i 
svojstva i djelovanja, dok ce ih negirati onaj ko ne poznaje neminovne 
posljedice, ko ne zna sustinu posljedica Allahovog zivota, a i ostalih 
Njegovih svojstava. 

Ime El-'Azim ima nuzne posljedice koje negira onaj ko ne 
poznaje Allahovu velicinu i njene neminovne posljedice. 

Tako je i sa imenima El- 'Alijj, El-Halim i svim drugim Njegovim 
Lijepim Imenima. 

U neminovne posljedice imena El-' Alijj ubraja se apsolutna 
uzvisenost u svim aspektima. Njemu pripada apsolutna uzvisenost u 
svim segmentima, uzvisenost u mod, uzvisenost u potcinjavanju i 
uzvisenost u Bicu. Pa, ko negira uzvisenost Bica, taj negira nemi- 
novnu posljedicu imena El- 'Alijj. 
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Medu neminovnim posljedicama imena Ez-Zahir (Onaj Koji je 
iznad svega) je da iznad Njega nema nikog, kao sto stoji u vjerodo- 
stojnom hadisu: "77 si iznad svega (Ez-Zahir), pa iznad Tehe nema 
nikog!" 

Iznad svega je On, Uzviseni, pa ko negira cinjenicu da je On 
iznad svega, taj negira neminovne posljedice imena Ez-Zahir. I nije 
ispravno da Ez-Zahir bude Onaj Koji je iznad svega samo po 
vrijednosti, kao sto se kaze: zlato je iznad srebra, dijamant je iznad 
stakla, jer je ovo znacenje izraza iznad vezano za pojavnost. Stavise, 
ponekad ono sto je nadvladano biva pojavnije nego ono sto ga 
nadvladava. I nije ispravno da je On iznad samo Svojim nadvlada- 
vanjem, iako je Uzviseni i Svojom snagom i vlascu iznad svega. 

To je zato sto, s druge strane, postoji ime El-Bat in (Mimo Koga 
nema nista skrivenije). Isto tako, ime El-Evvel (Onaj prije koga nema 
nista) stoji nasuprot El-Ahira (Onoga poslije koga nema nista). 

To je i u slucaju imena El-Hakim (Mudri). U njegove neminovne 
posljedice se ubraja i to da svaku stvar postavlja na njeno mjesto, i to 
na najbolji nacin. Ko to negira, taj negira neminovnu posljedicu 
imena El-Hakim. I tako u svim ostalim Njegovim imenima. 

IME ALLAH UKAZUJE NA SVA 
LIJEPA IMENA 

Kad smo utvrdili i konstatirali ova dva principa, reci cemo da 
ime Allah ukazuje na sva Lijepa Imena i savrsena svojstva na tri 
nacina. Ime Allah ukazuje na Njegovu bozanstvenost koja obuhvata 
sva svojstva bozanstvenosti, a odbacuje ono sto je suprotno toj boza- 
nstvenosti. 

Svojstva bozanstvenosti su savrsena svojstva, uzvisena od upore- 
divanja i slicnosti s ljudskim osobinama, nedostatacima i mahanama. 
Zato Uzviseni Allah sva druga Lijepa Imena vezuje za ovo veliko ime, 
kao u Svojim rijecima: 

« Allah ima najljepSa imena...», (El-A'raf, 180.). 



1 Muslim, 2.713; Tirmizi, 3.481; Ebu Davud, 5.051; Ibn Madze, 3.831; Ahmed, 
8.737. 
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I kaze se da su Er-Rahman, Er-Rahim, El-Kuddus, Es-Selam, El- 
Aziz i El-Hakim Allahova imena, a ne kaze se da je Allah jedno od 
imena Er-Rahmana, niti jedno od imena El-Aziza itd. 

Znaci, ime Allah obuhvata znacenja svih Lijepih Imena i opce- 
nito ukazuje na njih. A Lijepa Imena su pojedinacna objasnjenja za 
svojstva bozanstvenosti. 

Ime Allah ukazuje na to da je On Bozanstvo koje se obozava, 
stvorenja Ga obozavaju iz ljubavi i postovanja, priblizavaju Mu se i 
bjeze Njemu u potrebama i nedacama. To neminovno iziskuje savrse- 
nstvo Njegove milosti i gospodarenja, a to dvoje sadrzi savrsenstvo 
Njegove vlasti i pohvale. 

Njegova bozanstvenost (Allah), gospodarenje (Er-Rabb), milost 
(Er-Rahman) i vlast (El-Melik) iziskuju sva ostala svojstva Njegovog 
savrsenstva. Navedeno ne bi moglo pripasti onome koji nije ziv, koji 
ne cuje sve, koji sve ne vidi, koji nije svemocan, koji ne govori, koji 
ne radi sta god hoce i koji nije mudar u svojim djelima. 

Specificnosti Allahovih imena 

Svojstva ljepote i velicanstvenosti su specificnosti imena Allah; 

Svojstva djelovanja, moci, odredenja, stete i koristi, davanja i 
uskracivanja te htijenja, snage i odredbe su specificnosti imena Er- 
Rabb; Svojstva dobrocinstva, darezljivosti, dobrote, samilosti, blagosti 
i njeznosti su specificnosti imena Er-Rahman. Er-Rahman je Onaj 
Cije je svojstvo milost; Er-Rahim je Onaj Koji je robovima samilo- 
stan. Zato Uzviseni kaze: 



«On je prema vjernicima samilostan», (Er-Rahim), (El-Ahzab, 
43.). I kaze: 



«...prema vjernicima je blag i samilostan», (Er-Rahim), (Et- 
Tevba, 128.). 

A ne kaze Er-Rahman (Samilostan) Svojim robovima, niti Er- 
Rahman (Milostiv) mu 'minima, iako je ime Er-Rahman na oblik 
fa'lan, koji ukazuje na sirinu opisa i sadrzajnost svih znacenja kojima 
se opisuje. Znaci da ljudi kazu gaciban za onoga koji je ispunjen 
srdzbom, kao i nedman, iekran, lehfan za one koji su ispunjeni 
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kajanjem, pijanoscu, zaloscu, tako da oblik fa'lan ukazuje na sirinu i 
obuhvatnost. Zbog toga se ime Er-Rahman cesto vezuje za uzvisiva- 
nje (istiva 1 ) na Arsu, kao sto su to Njegove rijeci: 



«Milostivi, Koji Se uzvisio nad Ar§om», (Taha, 5 ), kao i rijeci: 



«A onda se nad Arsom uzvisio Milostivi; i upitaj o Njemu 
onoga koji zna!», (El-Furkan, 59.). 

Uzvisivanje (istiva') ucinio je na Svoj Ars imenom Er-Rahman, 
jer Ars obuhvata sva stvorenja, a i milost obuhvata sva stvorenja, kao 
sto veli Uzviseni: 



«...a milost Moja obuhvaca sve», (El-A'raf, 156.). Tako se On 
uzvisio (istiva') na najsire stvorenje (tj. Ars) najsirim svojstvom (tj. 
rahmetom). 

U vjerodostojnom hadisu, koji prenosi Ebu Hurejre, 4&>, stoji da 
je Allahov poslanik, rekao: "Kaci je Allah ocireciio da ce stvoriti 
stvorenja, zapisao je u Knjizi koja je postavljena kod Njega, na Arsu: 
'Moja milost nadvladala je Moju srdzhu"' ] U drugoj verziji stoji: 
"Ona Knjiga je kod Njega na Arsu " 2 Razmisli o specificnosti ove 
Knjige, koja se ogleda u spominjanju i vezivanju za milost, i u tome 
sto je postavljena kod Njega, na Arsu. Uporedi to sa Njegovim 
rijecima: "A onda se nad Arsom uzvisio", pa ce ti se otvoriti velika 
kapija u spoznaji Uzvisenoga Gospodara. 

Svojstva pravednosti, uskracivanja i pruzanja, unizavanja i uzvisi- 
vanja, davanja i uskracivanja opcenito, davanja ili uskracivanja 
dostojanstva, potcinjavanja, vlasti i tome slicno, ona su specificnost 
imena El-Malik - El-Melik, a njega je iskljucivo vezao u suri Fatihi 
za Dan sudenja, a to je Dan nagrade prema pravdi, jer je On jedini 
Sudija, i to je Dan istine. Sve prije toga dana je kao casak. Taj dan je 
svrha i cilj, a dani dunjaluka su etape do njega. 



Buhari, 7.404; Muslim, 2.75 1 ; Tirmizi, 3.543; Ibn Madze, 189. 




2 Isto. 
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Razmisli o povezanosti stvorenja sa ova tri imena: Allah, Er- 
Rabb i Er-Rahman. Razmisli kako iz njih proisticu stvaranje, 
naredba, nagrada i kazna, kako ova imena objedinjuju, a i razdvajaju 
ljude! Jer, ona i spajaju i razjedinjuju. 

Ime Er-Rabb potpuno spaja i objedinjuje sva stvorenja. On je 
Gospodar i Stvoritelj svih stvorenja. Ima nad svim moc. Niko ne 
izlazi iz okvira Njegovog gospodarenja. Sve sto je na nebesima i 
Zemlji je pod Njegovom vlascu, Njemu je potcinjeno. Tako su sva 
stvorenja objedinjena svojstvom gospodarenja (rububijjet), a razjedi- 
njena svojstvom bozanstvenosti (ilahijjet). Pa su ga za Boga uzeli 
sretni, oni koji su pokorni Allahu, osim Kojeg drugog Boga nema. 
Svoj ibadet, oslanjanje, nadu, strah, ljubav, vracanje, poniznost, 
strahopostovanje i skrusenost iskazuju samo Njemu, Jedinome. 

Ovdje su se ljudi podvojili u dvije grupe. Jedna je musricka, koja 
ide u Vatru, i druga vjernicka, koja ide u Dzennet. Rububijjet ih 
spaja, ali ih ilahijjet razdvaja. 

Vjera i serijat, naredba i zabrana u svojoj manifestaciji i sustini 
su svojstva bozanstvenosti. Stvaranje, odredba i djelovanje su svoj- 
stva gospodarenja. Nagradivanje, kaznjavanje, Dzennet i Vatra su 
svojstva vlasti. 

On je vladar Dana sudnjeg. On nareduje Svojom bozanstve- 
noscu; upucuje i u zabludi ostavlja Svojim gospodarenjem; nagraduje 
i kaznjava Svojom vlascu i pravednoscu. 

Sve ovo je spojeno i ne moze se odvojiti jedno od drugoga. Sto 
se tice milosti, ona je veza izmedu Allaha i Njegovih robova. 
Stvorenja Ga obozavaju, a On im je Gospodar. Milost je veza koja 
povezuje Gospodara sa stvorenjima. Iz milosti je poslao poslanike i 
objavio Knjige. Iz milosti upucuje i nastanjuje u Kucu nagrade. Iz 
milosti opskrbljuje, lijeci i pruza blagodati. Izmedu stvorenja i 
Stvoritelja stoji veza robovanja, a izmedu Stvoritelja i stvorenja stoji 
veza milosti. 

Povezanost Njegovog gospodarenja sa Njegovom miloscu je kao 
povezanost Njegovog uzvisivanja nad Arsom sa Njegovom miloscu. 
Rijeci: "Milostivi koji upravlja Arsom", odgovaraju rijecima: "Gospo- 
dara svjetova, Milostivog, Samilosnog". 
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Sirina i sveobuhvatnost gospodarenja iz kojeg niko nije izuzet 
zahtijeva i sirinu i sveobuhvatnost milosti. On obuhvata svaku stvar 
svojom vlascu i miloscu, iako Njegovo gospodarenje svim 
svjetovima ukazuje na Njegovu uzvisenost od stvorenja i na to da je 
On iznad svega, kao sto cemo, insallah, objasniti. 

EL-MAHMUD (HVALJENI) 

Spominjanje ovih imena nakon pohvale (hamd) i usmjerenja 
pohvale na ono sto ona sadrzi i iziskuje ukaz da je On hvaljen u 
Svojoj bozanstvenosti (ilahijjetu), hvaljen u Svome gospodarenju 
(rububijjetu), hvaljen u Svojoj milosti, hvaljen u Svojoj vlasti. To 
ukazuje i na to da je On Bog dostojan hvale, Gospodar Hvaljeni, 
Svemilosnik Hvaljeni i Vladar Hvaljeni. Njemu pripada svako savrse- 
nstvo. Savrsenstvo u svakom imenu pojedinacno, ali i savrsenstvo 
kad se imena spajaju. Primjer za to su Njegove rijeci: 

«...Allah nije ni o kome ovisan, On je jedini hvale dostojan!», 

(Et-Tegabun, 6.). Neovisnost je svojstvo savrsenstva. 1 dostojnost 
hvale je svojstvo savrsenstva. Ali, i neovisnost sa dostojanstvom hvale 
je takoder savrsenstvo. 

«...A Allah sve zna i mudar je», (El-Hudzurat, 8.). Njegovo 
znanje je savrsenstvo, kao i Njegova mudrost. Ali, i znanje sa mudro- 
scu je savrsenstvo. 

«Allah je svemocan; Allah mnogo praSta i On je samilostan», 

(El-Mumtahina, 7.). Njegova moc je savrsenstvo, Njegov oprost je 
savrsenstvo, ali i moc sa oprostom je savrsenstvo. Takoder, i oprost 
sa kudretom je savrsenstvo, kao sto se navodi u ajetu: 

«... Allah mnogo praSta i sve moze» (En-Nisa, 149.). 
Znanje sa blagoscu je savrsenstvo, kao sto se navodi u ajetu: 

«Allah, zaista, sve zna i blag je», (En-Nisa, 1 1 .). 
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Jer, svako ko ima moc ne oprasta, niti svako ko oprasta to cirri 
pored toga sto posjeduje moc (kudret). 

Niti je svako ko zna i blag, niti je svaki ko je blag i znalac. Nema 
nista ljepse nego kad se spoji blagost i znanje, oprost i moc, vlast i 
hvala, velicanstvo i milost: 

«A Gospodar tvoj je, zaista, silan i milostiv», (Es-Su'ara, 9.). 
Otuda su Isaove, Ht&\, rijeci: 

«Ako ih kazni§, robovi su Tvoji, a ako im oprostiS, silan i 
mudar Ti si», (El-Maida, 1 1 8.). 

To je ljepse nego da je rekao: "Pa, ako im oprostis, pa Ti si, 
oprostiv i milostiv". Odnosno, ako im oprostis, to izvire iz Tvoje 
velicanstvenosti, sto je savrsenstvo moci, i iz mudrosti, sto je savrse- 
nstvo znanja. 

Ko oprasta iz nemoci i ne poznajc prijestup prijestupnika nijc 
mocan, niti mudar i znan. 

Stavise, to nije nista drugo nego nemoc, a Ti oprastas iz punc 
moci, sa potpunim znanjem o svemu i sa mudroscu kojom postavljas 
svaku stvar na njeno mjesto. Ovo je bolje nego da je na ovom mjestu 
receno: "Ti si Onaj Koji prasta i Koji je milostiv", jer bi to ukazivalo 
na trazenje oprosta na neodgovorajucem mjestu, i to je proslo. Da je 
tako receno, to bi znacilo preklinjanje i trazenje oprosta onome koji 
oprost ne zasluzuje, a to nije u skladu sa dostojanstvom Isaa, 

Narocito je to tako jer se radi o kontekstu spominjanja A llano ve 
velicine i velicanstvenosti, kontekstu osvete onima koji Allahu pripi- 
suju dijete, koje su uzeli za boga pored Njega. Zato jc spominjanje sile 
i mudrosti prilicnije od spominjanja milosti i oprosta. 

Suprotno ovome je Ibrahima Halila, dova: 

«...Onaj ko bude mene slijedio - moje je vjere, a onaj ko bude 
protiv mene ustajao, pa - Ti, uistinu, prastaS i samilostan si», 
(Ibrahim, 36.). 
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On nije rekao: "Ti si Silni i Mudri", kao Isa, jer je ovo 
mjesto (kontekst) dove, tj: "Oprosti im i smiluj im se tako sto ces ih 
vratiti iz sirka u tevhid i iz grijesenja u pokornost', kao sto stoji u 
hadisu: "Moj Boze, oprosti mom narodujer oni ne znaju ". 1 

U svemu navedenom je najocitiji dokaz da su Allahova imena 
izvedena iz svojstava i znacenja koja su u njima. Svako ime odgovara 
onome sto je spomenuto s njim i s cime je povezano, bilo da se radi o 
Njegovim djelima, bilo o Njegovim naredbama. Allah je Onaj Koji 
upucuje na ono sto je ispravno. 



' Buhari, 3.477; Muslim, 1 .792; Ibn Madze, 4.025; Ahmed, 3.600. 
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Upute su posebne i opce. Ukupno ima deset njihovih stepeni: 
Prvi stepen 

Obracanje Uzvisenog Allaha nekome Svome robu na javi, i to 
direktno, bez posrednika. Ovo je najvisi stepen upute (hidajeta), kao 
sto je Allah razgovarao sa Musaom, sinom Imranovim, neka je 
na njega i na naseg poslanika Allahov salavat i selam. U torn smislu 
Uzviseni kaze: 



«A Allah je sigurno s Musaom razgovarao» (En-Nisa, 164.). 

Na pocetku ovog ajeta je spomenuta objava (vahj) Nuhu, i 
drugim vjerovjesnicima poslije njega. A zatim, na kraju ajeta, posebno 
je spomenut Musa, >&, obavjestenjem da je Allah razgovarao sa 
njim. To nam ukazuje na to da je ono sto je postigao Musa, 
posebnije od opcenite objave (vahja), koja je spomenuta na pocetku 
ovog ajeta. Zatim, ovaj govor je potvrden infinitivom (tj. teklim), sa 
cime su odbacene sve iluzije muattila, dzehmija, mu'tezila i drugih da 
se radi o nadahnucu (ilhamu) ili znaku (isaretu) ili determinaciji 
unutamje misli, necemu drugom osim govora. Ovaj razgovor, 
Allaha,ii%, sa Musaom, 8SSI, potvrden je infinitivom koji oznacava 
doslovno znacenje, a odbija mogucnost bilo kakvog prenesenog, 
metaforickog znacenja. 

El-Ferra kaze: "Arapi ono sto dode do covjeka nazivaju govorom, 
na koji god nacin to doslo, ali ne potvrdujuci to infinitivom. A ako 
govor potvrde infinitivom, onda se to odnosi na govor u doslovnom 
smislu. Kao, naprimjer, htijenje, pa se kaze 'covjek hoce htijenjem' 
(erade iradeten), time oznacavajuci stvarno htijenje. I kaze se 'zid 
hoce', a ne kaze se 'zid hoce htijenjem', jer je htijenje zida metafora, a 
ne stvarno znacenje". 
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Uzviseni kaze: 




«I kad Nam Musa dode u odredeno vrijeme, i kad mu 
Gospodar njegov progovori, on re£e: 'Gospodaru moj, ukazi mi 
Se da Te vidim!'», (El-A'raf, 143.). 

Ovo obracanje i razgovor su razliciti od onoga prvog obracanja 
s kojim je Musa, bio poslan Faraonu. U ovome govoru, Musa, 
f&SJi, trazi videnje, a u prvom govoru ga nije trazio. Sada dobija 
Ploce (Elvah) i to biva u tacno odredenom roku koji mu je Allah 
obecao, dok je prvi razgovor bio bez najave. Allah mu je tada rekao: 

«0, 'Musa', reie On, 'Ja sam tebe odlikovao nad ostalim 
svijetom poslanstvom Svojim i govorom Svojim...'», (El-A'raf, 
144.), tj. mojim teklimom (direktnim obracanjem), sto je jednoglasno 
misljenje (idzma') ucenjaka prvih generacija. 

Allah je u Kur'anu obavijestio da je Musaa, zovnuo 
(munadat) i da je sa njim razgovarao (munadzat). Munadat je iz 
daljine, a munadzat iz blizine. 

U hadisu o Israu, pri videnju Musaa, na sestom ili sedmom 
nebu, po razlicitosti rivajeta, spominje se: "A to je zbog toga sto je 
bio odlikovan razgovorom sa Allahom". 1 

Da je ovaj govor (teklim) poput vahja, koji su imali i ostali 
vjerovjesnici, ova odlika, koja se spominje u hadisima ne bi imala 
nikakvog znacenja, niti bi Musa, f&SH, bio nazvan Sagovornikom 
Milostivog (Kelimur --Rahman) . 



' Ncsai; 450; za ovaj hadis Albani kaze da je slab (da'if- munker). Da je Musa 
bio odlikovan da govori sa Allahom, to potvrduju predaje koje govore o Sefa'atu, 
kada ce ljudi traziti od Poslanika da se za njih zauzmu. Pa kada dodu do Musaa 
*a, reCi ce mu : "...Allah te je odabrao izmedu ljudi da si s Njegovim poslanicima 
i s tim Sto je razgovarao s tobom." Vidi Buhari, 4.476, 6.565 i 7.510; Muslim, 
193; Ebu Davud, 4.702. 
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Uzviseni kaze: 

«Nijednom covjeku nije dato da mu se Allah obraca osim na 
jednom od tri natina: nadahnucem, ili iza zastora, ili da posalje 
izaslanika koji, Njegovom voljom, objavljuje ono Sto On zeli...», 

(Es-Sura, 51.). 

Tako je napravljena razlika izmedu obracanja vahjom, obracanja 
slanjem izaslanika (meleka) i obracanja iza zastora. 

Drugi stepen 

Objava (vahj) koja je svojstvena vjerovjesnicima. U torn smislu 
Uzviseni je rekao: 




«Mi objavljujemo tebi kao Sto smo objavljivali Nuhu i vjero- 
vjesnicima poslije njega...», (En-Nisa, 163.). Uzviseni je takoder 
rekao: 

«Ni jednom covjeku nije dato da mu se Allah obraca osim na 
jednom od tri natina: nadahnucem, ili iza zastora, ili da poSalje 
izaslanika koji, Njegovom voljom, objavljuje ono Sto On zeli. - On 
je, zaista, UzviSen i Mudar», (Es-Sura, 51 .). 

U ovom ajetu je vahj ucinio jednom od vrsta govora (teklim), kao 
i sto je vahj iz sure En-Nisa vrsta govora, ali sa dva razlicita aspekta. 
On je, s jednog aspekta, posebno obracanje, govor bez posrednika', a 
sdrugog aspekta je opci govor (teklim), koji podrazumijeva dosta- 
vljanje znacenja razlicitim nacinima. U jezickom znacenju, vahj je 
brzo i skriveno dostavljanje, a njegove vrste cemo kasnije spomenuti. 
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Treci stepen 

Slanje izaslanika meleka poslaniku ljudi. Melek od Allaha objavi 
ono sto mu je naredeno da mu dostavi. 

Ovo su tri stepena koji su svojstveni samo poslanicima. Ne moze 
ih posjedovati niko drugi osim njih. 

Zatim se ovaj melek izaslanik moze pojaviti u liku covjeka, da ga 
poslanik vidi i razgovara sa njim, ili u svom stvarnom liku, ili da melek 
ude u poslanika i objavi mu ono sto je naredeno, a zatim se odvoji od 
njega. Sve tri ova nacina su se dogodila nasem poslaniku, 0. 

Cetvrti stepen 

To je tahdis (nadahnuce, pronicljivost). Ovaj stepen je ispod 
stepena posebne objave (vahja) i ispod stepena iskrenog (sidika). Ovaj 

stepen je imao Omer ibnul-Hattab, za kojeg je Poslanik, 0, 
rekao: "U ummetima prije vas hilo je onih koji su bili dosjetljivi 
(nadahnuti), pa ako ih bude u ovom ummetu, onda ce to biti Omer 
ibnul-Hattab ". 1 

Cuo sam sejhul-islama Tekijuddina ibn Tejmijju, Allah mu se 
smilovao, da je rekao: "Kategoricno tvrdi da su bili u ummetima prije 
nas, a vezao je njihovo postojanje u ovom ummetu cesticom 'ako', iako 
je ovo najbolji ummet. To je zato sto su prijasnji ummeti imali potrebu 
za takvim ljudima, a ovaj ummet je neovisan od njih zbog upotpu- 
njenja Objave. Tako Allah nije ucinio da ovaj ummet ima potrebu za 
ljudima koje ce On nadahnuti, niti onima koji imaju otkrovenje (kesf) 
ili snovidenje. Stoga je ovo uvjetovanje "ako bude" za postojanje onih 
koji su nadahnuti zbog kompletnosti ovog ummeta i njegove neovi- 
snosti o takvim ljudima, a ne zbog njegove manjkavosti". 

Muhaddes je onaj ko u svojoj unutarnjosti ili u srcu osjeti nada- 
hnuce za necim, pa bude onako kako je nadahnut. 

Nas sejh je rekao: "Siddik (iskreni, istinoljubivi) potpuniji je od 
muhaddesa (nadahnutog), jer je siddik, svojom potpunom iskrenoscu 
i potpunim slijedenjem, neovisan od tahdisa, ilhama i kesfa. Siddik 
je predao sve, srce i svoju tajnu sirr, vanjstinu i nutrinu, Resulu- 

llahu, 0". 

Takoder je rekao: "Ovaj muhaddes bi ono cime je nadahnut 
predocio Objavi sa kojom je dosao poslanik. Pa, ako se slaze, 



1 Buhari, 3.689; Ahmed, 8.263. 
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prihvatao bi, u suprotnom - ne. Iz ovoga znamo da je stepen 
iskrenosti (siddikijjet) iznad nadahnuca (tahdis)". 

I rekao je: "§to se tide mnogih sarlatana i neznalica koji kazu: 
'Izvijestilo me moje srce od moga Gospodara', tacno je da ih je srce 
izvijestilo, ali od koga? Od sejtana ili od Gospodara?" 

I rekao je: "Sto se tide muhaddesa ovog ummeta, on ne bi tako 
govorio, niti je ikad tako postupao. Allah ga je sacuvao da tako 
govori. Cak je njegov pisar jednom napisao: "Ovo je ukazao Allah 
vodi pravovjernih Omeru ibnul-Hattabu", pa je Omer, rekao: "Ne! 
Izbri§i i napisi: 'Ovo smatra Omer ibnul-Hattab, pa ako je tacno - od 
Allaha je, a ako je greska - od Omera je, a Allah i Njegov Poslanik su 
Cisti od toga". 

Omer, o (kelali) 1 je rekao: "Govorim prema svome misljenju. 
Pa, ako je tacno - od Allaha je, a ako je greska - od mene i sejtana je". 

Pogledaj ovu dvojicu, ova dva stepena, dva govora, dva stanja. 
Svakom daj njegovo pravo i nemoj krivotvoreno i ono sto je 
originalno ciniti istim. 

Peti stepen 



Razumijevanje (fehm). Uzviseni Allah kaze: 




«I Davudu i Sulejmanu, kad su sudili o usjevu Sto su ga nocu 
ovce neiije opasle - i Mi smo bili svjedoci sudenju njihovu - i 
ucmismo da Sulejman pronikne u to, a obojici smo mudrost i 
znanje dali», (El-Enbija, 78.-79.). Spomenuta su ova dva plemenita 
poslanika, koji su pohvaljeni da imaju znanje i mudrost, a Sulejman, 
>&P, istaknut je razumijevanjem slucaja koji je spomenut. 

Upitan je Ali ibn ebi Talib, "Je li vas Allahov poslanik, 0, 
odlikovao necim mimo drugih ljudi?" Odgovorio je: "Ne, tako mi 
Onoga Koji daje da klija zrnje i stvara ljude, osim razumijevanjem 
Knjige, koju Allah daje robu, i onim sto je na ovoj stranici". A na 



Situacija kad umrli ili umrla iza sebc ne ostavi dijete, a ima sestru ili brata. 
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sahifi (stranici) bili su ispisani propisi o krvarini i oslobadanju 
zarobljenika te da se musliman ne ubija zbog nevjernika (kafira). 

U pismu Omera ibnul-Hattaba, koje je poslao Ebu Musau el- 
Esariju, stajalo je: "Cuvaj razumijevanje, 6uvaj razumijevanje koje 
ti se spusta!" 

Razumijevanje je Allahova blagodat Svome robu. To je svjetlo 
koje je Allah ubacio u srce Svoga roba, pa on njime spozna i shvati 
ono §to drugi ne mogu spoznati i sto ne shvataju. On razumije iz 
slova Objave ono sto drugi ne razumiju, iako su Kur'an i sunnet 
pred svima sacuvani. 

Razumijevanje od Allaha i Njegovog Poslanika, znak je 
iskrenosti i istinoljubivosti (siddikijjet) i dokaz Allahove naklonje- 
nosti (vilajet). Prema ovome razumijevanju se razlikuju ucenjaci, pa 
jedan moze vrijediti kao hiljadu drugih. Pogledaj primjer razumije- 
vanja Ibn Abbasa kad su ga Omer, <&>, i ostali sudionici Bitke na 
Bedru upitali o suri Iza dzae nasrullahi. Iz ove sure je Ibn Abbas 
razumio da je ona «poziv Uzvisenog Allaha Svome Poslaniku. Ona je 
nagovje§taj blizine Poslanikovog edzela, preseljenja na Ahiret». 
Omer, <&>, slozio se sa njegovim tumacenjem. Osim njih dvojice, 
nijedan ashab to nije tako razumio i pored toga sto je Ibn Abbas bio 
najmladi. Kako bi on u ovoj suri nasao nagovjestaj blizine Poslani- 
kove, $0f>, smrti da nije imao posebno razumijevanje? 

Ovo razumijevanje moze biti toliko prefinjeno da dosegne znace- 
nja koja vecina ljudi ne mogu pojmiti, pa su im, pored tekstova 
serijata, potrebna nova objasnjenja. Onome ko je nadaren ovakvim 
razumijevanjem, pored slova Objave nije potrebno ni§ta drugo. 

Sesti stepen 

To je opcenito objasnjenje (bejan am). Objasnjenje istine i njeno 
odvajanje od neistine dokazima tako da srce svjedodi istinu kao sto 
oko svjedodi ono sto vidi. Ova kategorija je Allahov dokaz Njegovim 
stvorenjima. Allah nece nikoga kazniti, niti u zabludi ostaviti prije 
nego sto mu dostavi ovo objasnjenje. Uzviseni Allah kaze: 

«Allah nece zavesti s Pravoga puta (jedan) narod nakon Sto 
mu ga je ukazao, dok mu ne objasni iega se treba £uvati», (Et- 
Tevba, 115.). 
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Ovo ostavljanje u zabludi im je Allahova kazna nakon toga sto 
nisu prihvatili Allahovo obja§njenje Pravog puta i nisu ga se 
pridrzavali nakon toga. Zato im je uslijedila kazna na taj nacin §to 
su nakon Upute odabrali zabludu. Allah nikad nikoga nije ostavio u 
zabludi prije nego sto mu nije dostavio ovo objasnjenje. 

Ako ovo spoznas, spoznat ces tajnu Allahovog odredenja 
(kadera), odagnat ce§ mnoge sumnje i nejasnoce o ovome i uocit ces 
Allahovu mudrost o tome zasto je neke Svoje robove ostavio u zabludi. 
Kur'an ovo jasno objasnjava na mnogo mjesta. Takvi su i ajeti: 

kad oni skrenuSe ustranu, Allah uiini da i srca njihova 
ustranu skrenu...», (Es-Saff, 5.); 

«l Sto su govorili: 'Na§a su srca okorjela', Allah im je, zbog 
nevjerovanja, njihova srca zape£atio...» (En-Nisa, 155.). 

Prvo je nevjernistvo (kuf'r) inata, a drugo nevjernistvo je sljepoca 
srca. Kaze Uzviseni: 

< >y>s> •« t • • ' > y & I \ ' 'J ' i {■'/• • f ^ c v • i' i «»' \ 

«Mi preokrecemo njihova srca i njihove poglede (pa nece 
vjerovati) kao Sto nisu ni prije vjerovali. Mi demo ih ostaviti da 
lutaju u obijesti!» (El-En'am, 1 1 0.). 

Allah ih je kaznio zbog ostavljanja puta imana nakon sto su bili 
na njemu, uvjereni u njegovu ispravnost, tako sto je okrenuo 
(prevrnuo) njihova srca i poglede, pa se nisu uputili imanu. Dobro 
razmisli o ovome ajetu! U njemu je veliko objasnjenje! Uzviseni kaze: 

«l Semudu smo na Pravi put ukazivali, ali njima je bila 
milija sljepoca od Pravoga puta...», (Fussilet, 17.). 

Ovo je uputa koja dolazi nakon objasnjenja i dokaza. To objasnje- 
nje je samo nijjet, ali ne i nuznost. Jer, ako se za ovu uputu nakon nje 
ne pojavi druga uputa, time se nece ni postici potpuna uputa, a to je 
Allahovo usmjerenje (tevfik) i nadahnuce (ilham). 

Ovo opcenito objasnjenje se dijeli na dvije vrste: objasnjenje 
ajetima koji se slusaju i uce i objasnjenje ajetima koji se gledaju i 
zapazaju. Sve su to znakovi Allahove jednoce, Njegovih imena i 
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svojstava i Njegovog savrsenstva i dokazi koji ukazuju da su poslanici 
govorili istinu. Zato Allah u Svojim ajetima koji se u6e, Kur'anom 
poziva robove da razmisle o ajetima koji se gledaju, tj. Svemir, i pod- 
stice ih da razmisljaju i o jednima i o drugima. S ovim objasnjenjem 
su poslani poslanici, a njih nasljeduju uceni. Tek nakon toga Allah 
ostavlja u zabludi koga hoce. Uzviseni Allah veli: 




«Mi nismo poslali nijednog poslanika koji nije govorio 
jezikom naroda svoga, da bi mu objasnio. A Allah ostavlja u 
zabludi onoga koga hoce i ukazuje na Pravi put onome kome hoce; 
On je silan i mudar», (Ibrahim, 4.). 

Poslanici objasne, a Allah u zabludi ostavi koga hoce, a uputi 
koga hoce, sve u skladu sa Svojom velicanstvenoscu i mudroscu. 

Sedmi stepen 

To je posebno objasnjenje (bejan has). Ovo objasnjenje rezultira i 
posebnom uputom. Uz ovo objasnjenje dolazi Allahova paznja, 
podrska i izbor. Allah iz takvoga srca odstrani uzroke stradanja, pa ono 
bude upuceno. Uzviseni o ovoj kategoriji veli: 

«Ma koliko ti zelio da oni budu na Pravom putu, Allah nece 
ukazati na Pravi put onome koga je u zabludi ostavio...» (En- 
Nahl, 37.). Kaze Uzviseni: 

«Ti, doista, ne moze§ uputiti na Pravi put onoga koga ti 
zeliS da uputi§ - Allah ukazuje na Pravi put onome kome On 

hoce», (El-Kasas, 56.). 

Dakle, opcenito objasnjenje (bejan 'am) predstavlja nijjet, a pose- 
bno objasnjenje (bejan has) posljedica je i udinak. 



73 



STEPENI UPUTE 



Osmi stepen 

To je stepen slusanja. Uzviseni Allah kaze: 

«Da Allah zna da od njih moze biti ikakva dobra, ufinio bi da 
iuju, a da je uiinio i da iuju, oni bi se opet okrenuli, jer oni i 
inace glave okrecu» (El-A'raf, 23.). 

Kaze Uzviseni: 

«Nisu nikako isti slijepac i onaj koji vidi, ni tmine i svjetlo, ni 
hladovina i vjetar vruci, i nisu nikako isti zivi i mrtvi. Allah ce 
u^initi da iuje onaj za koga On hole, a ti ne mozeS one u grobo- 
vima dozvati», (Fatir, 19.-22.). 

Ovo slusanje je specificnije od slusanja dokaza. Oni cuju srcima, 
dok je slusanje dokaza slusanje samo usima. Jer, govor ima rijedi i 
znacenja, pa se on vezuje i za usi i za srce. Rijedi dospijevaju do usiju, 
a znadenja do srca. Uzviseni je slijedecim ajetom negirao kjafirima da 
su 6uli ono sto trebaju cuti, a to je udio srca, a potvrdio im je slusanje 
rijedi koje su udio usiju: 

«I ne dode im nijedna nova opomena od Gospodara njihova 
kojoj se, sluSajuci je, ne podsmjehuju srca rasijanih» (El-Enbija, 
2-3) 

Ovakvo slusanje - koje ne donosi plod i zeljeni cilj - ne koristi, 
ono je samo dokaz protiv onoga koji slusa. Ko slusa rasijanim i 
nemarnim srcem, ovako zapitkuje: 

«...'Sta ono on maloprije reie?' To su oni iija je srca Allah 
zapecatio i koji se za strastima svojim povode» (Muhammed, 16). 

Razlika izmedu ove kategorije slusanja i prethodne kategorije 
razumijevanja je u tome sto se slusanje postize posredstvom usiju, dok 
je razumijevanje obuhvatnije i opcenitije. S ove tadke gledista, slusanje 
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je specif iCnije. Razumijevanje je, opet, specificno iz drugog ugla, tj. 
vezuje se za zeljeno znacenje, popratne pojave, dodatke i isarete. 

Ovo slusanje je dostavljanje onoga §to se zeli obracanjem do srca, 
koje, opet, rezultira njegovim citiranjem. Dakle, ovo slusanje ima tri 
stepena: slusanje u§ima, slusanje srcem i slusanje prihvatanja i odziva. 

Deveti stepen 

To je stepen ilhama, nadahnuca. Uzviseni Allah kaze: 

«I du§e i Onoga koji je stvori pa joj Put dobra i Put zla 
shvatljivim u£inio» (Es-§ems, 7.-8.). 

Kad je Husajn ibn Munzir el-Huzai primio islam, rekao mu je 

Poslanik, 0: "Red: Moj Gospodaru, nadahni me ispravnoscu i 
razhoritoscu i sacuvaj me odzla moje duse (nefsa)! "' 

Ilham je opcenitiji od tahdisa, jer svi vjernici, shodno svome 
imanu, imaju izvjesno nadahnuce. Tako je svaki vjernik nadahnut 
odredenom razboritoscu kojom je postigao iman, dok je za tahdis 

Poslanik, 0, rekao: "Ako ih bude u ovom ummetu, onda je to Omer 
ibnul-Hattab "} 

Tahdis je posebno nadahnuce (ilham), odnosno objava pametnim 
i punoljetnim ljudima mimo poslanika, sto pokazuje ajet: 

«I Mi objavismo Musaovoj majci: 'Doji ga..'» (El-Kasas, 7). 

Hi: 

«I kad sam ufenicima objavio: 'Vjerujte u Mene i Poslanika 
Moga...'», (El-Maida, 111.). 

To moze biti i objava stvorenjima mimo ljudi, kao sto Uzviseni 
veli: 

«Gospodar tvoj je pieli objavio: 'Pravi sebi kuce u brdima i 
u dubovima i u onome Sto naprave ljudi'» (En-Nahl, 68.). 




Tirmizi, 3.483; Za ovaj hadis Albani kaze da je slab (da'if). 
2 Buhari, 3.689; Ahmed, 8.263. 
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Sve je ovo objava nadahnucem. Najcesci oblik ovoga nadahnuca 
jesu govor i obracanje koje melek ubaci u srce vjernika obracajuci se 
njegovoj dusi. To nam otkriva poznati hadis: "Sejtan ubacuje misao 
u covjekovo srce, a i melek ubacuje misao. Sejtanova misao je 
podsticaj na zlo i opovrgavanje obecanja; misao meleka je podsticaj 
na dobro i potvrda obecanja"} 

Zatim je Poslanik, 0, proudio: 

«Sejtan vas plaSi neimaStinom i navraca vas da budete 
Skrti, a Allah vam obecava oprost i nagradu Svoju», (El-Bekare, 
268.). 

Uzvi§eni kaze: 

«Kad je Gospodar tvoj nadahnuo meleke: 'Ja sam s vama, 
pa uivrstite one koji vjeruju!», (El-A'raf, 12.)- U tumacenju ovog 
ajeta stoji: U6vrstite njihova srca i obradujte ih pobjedom. A neki 
kazu da ajet zna6i: Budite prisutni sa njima u borbi! Oba tumacenja 
su ispravna, jer su meleki sudjelovali u borbi i udvrstili srca 
vjernika. 

Ilham je Allahov vaiz u srcima Njegovih robova vjernika. U 
hadisu koji prenosi Nevvas ibn-Sem'an navodi se da je Poslanik, 
rekao: "Uzviseni Allah navodi primjer Pravog puta (Siratil- 
mustekima): Sa sir ana su mu zidovi, na zidovima su otvorene kapije, 
na kapijama su spusteni zastori, na pocetku Puta stoji glasnik koji 
poziva, a drugi glasnik poziva iznad Puta. Pravi put je islam, dva 
zida su Allahove granice, otvorene kapije su Allahove zabrane, neka 
niko ne krsi Allahove granice da ne bi otkrio zastor, prekrsio 
zabranu! Glasnik na pocetku Puta je Allahova Knjiga; glasnik iznad 
Puta je Allahov opominjac (vaiz) u srcu svakoga vjernika". Ovaj 
vaiz u srcu vjernika je bozansko nadahnuce (ilham) posredstvom 
meleka. 



1 Tirmizi, 2.988; za ovaj hadis Albani kaze da je slab (da'if). 

2 Tinnizi, 2.859; Ahmed, 17.182, (4/183); Hakim, (1/73.); za ovaj hadis Albani 
kaze da je vjerodostojan (sahih). 
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Misao sejtana je njegovo lazno obecanje koje daje covjeku kad 
mu nareduje i zabranjuje. Kao sto Uzviseni veli: 

«On im obecava i primamljuje ih laznim nadama, a ono Sto 

im Sejtan obeca samo je obmana», (En-Nisa, 120.). Omer, 
rekao je Gajlanu ibn Selemi, koji je, takoder, bio ashab, kad je pustio 
zenu, a imetak podijelio svojim sinovima: "Mislim da je to sejtan - 
koji kriomice prisluskuje - cuo da ces uskoro umrijeti, pa ti je to 

ubacio u misli". Sejtanska dosaptavanja su puna gresaka. Poslanik, 
upitao je Ibn Sa'ida: "Sta vidis? ", pa mu je Ibn Sa'id odgovorio: 
"Vidim iskrenog i lazljivca". Poslanik, rece: "Ti si obmanut 
(pomijesane su ti istina i laz)!" A 

Sejtansko nagovaranje se mora odbaciti. U doglednom vremenu 
se neminovno pokaze njegova neistinitost. 

Deseta kategorija 

To su istiniti snovi koji su dio poslanstva. Poslanik, 0, rekao je: 
"Istiniti san je jedan od cetrdeset sest dijelova poslanstva " 2 

Istiniti snovi su pocetak objave (vahja). Snovi su istiniti onoliko 
koliko je covjek iskren. Najistinitije snove ima onaj koje najiskreniji u 
govoru. Poslanik, 0, izvijestio je da ce u ahiri-zemanu biti mnogo 
istinitih snova. To je zato §to ce ljudi biti vremenski daleko od doba 
vjerovjesni§tva i njegovih tragova, pa ce vjernicima taj nedostatak biti 
nadoknaden snovi ma. 

Sto se tice vremena kad je svjetlo Objave bilo jako, tada ljudi nisu 
imali potrebu za istinitim snovima. Vjerovjesnik, rekao je: "Od 
vjerovjesnistva su ostali samo mubessirati" . Neko upita: «A sta su to 
mubessirati, Allahov Poslanice?»' Rece: "Istiniti snovi koje vjernik vidi 
Hi mu oni budu pokazani" 3 

Ako se snovi muslimana podudaraju, onda se prihvataju kao 
istina. Ashabi su sanjali daje Lejletul-Kadr u posljednjoj trecini rama- 
zana, pa je Poslanik, rekao: "Vidim da su vam se snovi podudarili 
da je Lejletul-kadr u posljedn jih deset noci. Pa, ko je bude trazio, neka 



1 Buhari, 3.055; Muslim, 2.926; Tirmizi, 2.247. 

2 Buhari, 6.987, 6.989; Muslim, 2.264; Tirmizi, 2.27 1 , Ebu Davud, 5.0 1 8. 
5 Buhari, 6.990. 
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je trazi u posljednjih deset noci ramazana" San je kao otkrovenje 
(kesf). Neki snovi su od Milostivog, neki poticu od nefsa, a neki od 

sejtana. Poslanik, ®k, rekao je: "Tri su vrste sna: san od Allaha, san 
kojim sejtan rastuzuje i san covjeka koji o necemu masta svojim 
nefsom, pa to vidi u snu " 2 

Samo se snovi koji su od Allaha smatraju uzrocima Upute. Snovi 
vjerovjesnika su objava (vahj) jer su njihovi snovi za§ticeni od sejtana, 
o 6emu se slaze sav Ummet. Zbog toga je, na osnovu sna, Ibrahim, 
*tSI, htio zaklati svoga sina Ismaila, §to se tide snova obiCnih 
ljudi, oni se trebaju podrediti Objavi, pa ako je san u saglasnosti sa 
Objavom, postupat ce se po njemu; u suprotnom, ne. 

Neko ce upitati: §ta kazati o tome ako su snovi istiniti ili podu- 
darni? Odgovor glasi: Istiniti san ne moze biti u suprotnosti s 
Objavom. Istiniti san pobuduje potrebu za slijedenjem serijata. Pa, ko 
zeli da mu snovi budu istiniti, neka govori istinu, neka jede halal 
hranu, neka izvrsava naredbe, a kloni se zabrana i neka lijeze pod 
abdestom okrenut prema Kibli, neka spominje Allaha dok ga san ne 
savlada. Ko tako postupa, njegov san gotovo da ne moze biti neistinit. 
Najistinitiji snovi su oni u praskozorje, kad se spusta milost i oprost. 
Tada §ejtani miruju. Suprotno tome je vrijeme aksama, kad su sejtani 
aktivni i rastrkani. Ubade ibn Samit, •&>, rekao je: "San vjernika je 
govor kojime mu se njegov Gospodar obraca dok on spava". 




1 Buhari, 6.991, Muslim, 1.165; Ahmed, 4.485. 

2 Muslim, 3.263; Tirmizi, 2.270; Ebu Davud, 5.019; Ibn Madze, 3.906. 
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Fatiha sadrzi dva lijeka: 
Lijek za srce i lijek za tijelo 

Sto se tide lijeka za srce, on je u potpunosti sadrzan u njoj. Bolesti 
i poremecaji srca uzrokovani su iskvarenoscu znanja i iskvarenoscu 
namjere. Rezultat toga su dvije ubitacne bolesti: zabluda (dalal) i 
srdzba (gadab). 

Zabluda je posljedica iskvarenosti znanja, a srdzba je posljedica 
iskvarenosti namjere. Ove dvije bolesti su osnova svim drugim bole- 
stima srca. 

Uputa (hidajet) na Pravi put sadrzi lijek protiv bolesti zablude. 
Zbog toga je trazenje ove upute dovom najveca obaveza svakoga 
roba. To je dova koja je obaveza u svakom danu i noci, na svakom 
namazu, i to zbog velike potrebe da se postigne zeljena uputa. Tu 
molbu i trazenje niSta drugo ne moze nadomjestiti. 

Dostizanje poruke ajeta Ijjake na'budu ve ijjake neste'in (Samo 
Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc trazimo)' znanjem i spoznajom, 
djelom i stanjem sadrzi lijek za bolest pokvarenog srca i loSe namjere. 
Pokvarenost namjere vezuje se za ciljeve i sredstva. Pa, ko bude trazio 
prolazni, niStavni i kratkotrajni cilj, koristeci se na tome putu svim 
raspolozivim sredstvima, obje vrste njegove namjere bit ce pokvarene. 
U takvom stanju je svako ko zeli postici neSto mimo Allahovog 
zadovoljstva i robovanja Njemu. Takvi su musrici (oni koji Allahu 
pripisuju sudruga), oni koji slijede pohotu i strasti i kojima to predsta- 
vlja jedini cilj i oni koji se zele domoci vlasti i polozaja koristeci se i 
dozvoljenim i nedozvoljenim sredstvima. Ako im se na putu postizanja 
polozaja isprijedi istina, oni je skrSe i pogaze; ako u tome ne uspiju, 
onda oStro odbacuju istinu, pa, ako i u tome ne uspiju, onda je 
zaobilaze i zanemaruju, koristeci druge puteve. Spremni su odbaciti 
istinu i izolirati je u svojim poslovima i sudovima i pri realizaciji 
propisa. 
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Ako je istina, pak, na njihovoj strani i u njihovu korist, zestoko 
se za nju zalazu i pokoravaju joj se, ne zato sto je to istina, nego zbog 
toga sto se slaze sa njihovim ciljevima i hirovima i zato sto ce ih 
uciniti pobjednicima. 



«I kad budu pozvani Allahu i Poslaniku Njegovu da im on 
presudi, tada jedna skupina od njih okrece glavu. A ako su u 
pravu, dodu njemu (Poslaniku) zurno i pokorno. Je li u njihovim 
srcima bolest (licemjerstvo) ill sumnjaju Hi se boje da ce im Allah i 
Njegov Poslanik ucmiti nepravdu? Ne, oni su pravi silnici», (En- 
Nur, 48.-50.). 

Znaci, njihova namjera je pokvarena i u pogledu ciljeva i u pogledu 
sredstava kojima se sluze. Kad oni propadnu, isceznu i nestanu ciljevi 
koje su trazili, dozive najvecu propast i razocarenje. Kad se istina 
pokaze i pobijedi, a laz propadne, kad se veze koje su bile medu 
njima pokidaju i uvjere se da ne pripadaju karavanu spasa i srece, 
tada ce se najvise kajati i ocajavati. To se umnogome pokazuje jos i 
na dunjaluku, a napustanjem dunjaluka - smrcu i dolaskom Allahu - 
postaje jos ocitije, dok u berzahu (kaburskom zivotu) njena jasnoca i 
obistinjenje bivaju jos veci, da bi se to u potpunosti otkrilo na Danu 
susreta, kad se Istina pokaze i dozive uspjeh oni koji su se pridrzavali 
Istinu, a nastradaju lazovi, kad spoznaju da nisu bili u pravu i da su 
bili prevareni i obmanuti. Medutim, tada im spoznaja i uvjerenje nece 
koristiti. 

Takvo je stanje i s onim ko bude trazio najvisi cilj i najvecu zelju, 
ali ne sredstvima kojima se to postize, nego sredstvima za koja takav 
misli da su ispravna, a ona su, ustvari, najvece zapreke. Njegov status 
je kao i status vec spomenutog, jer su u obojice lose namjere. Toj 
bolesti, osim lijeka Ijjake na'budu ve ijjake neste'in (Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc trazimo) nema drugog lijeka. Taj 
lijek se sastoji od sest dijelova: 

■ robovanja jedino Allahu, 

■ po Njegovoj naredbi i po Njegovom serijatu, 
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■ a ne po svome hiru, 

■ niti po misljenju, stanju i idejama ljudi, 

■ uz trazenje pomoci od Njega za robovanje Njemu, 

■ a neoslanjajuci se na sebe, vlastite snage i potencijal ili bilo 
sta drugo mimo Njega. 

To su dijelovi Ijjake na 'budu ve ijjake neste 'in, pa kad ih vjest 
doktor, koji dobro poznaje bolesti, dijagnosticira, a bolesnik ih 
upotrijebi u skladu s lijecnickom preporukom - postize se potpuno 
ozdravljenje. Ako nesto bude manjkalo prilikom izljecenja, to je zbog 
izostavljanja jednog, dva ili vise spomenutih dijelova. 

Zatim srce biva izlozeno dvjema velikim bolestima koje ce ga 
sigurno odvesti u propast ukoliko ih ne preduhitri ili ne suzbije. To su 
rija (pretvaranje, rijaluk, dvolicnost) i kibur (oholost). Rijaluk se 
lijeci sa Ijjake na'budu (Samo Tebe obozavamo), a kibur sa Ijjake 
neste 'in (Samo od Tebe pomoc trazimo). 

Cesto sam slusao sejhul-islama Ibn Tejmijja, Allah mu se smilo- 
vao, kako kaze: Ijjake na'budu suzbija rijaluk, dvolicnost, a Ijjake 
neste 'in suzbija kibur, oholost. 

Pa kad se covjek izlijeci od bolesti rijaluka (sa Ijjake na 'budu\ od 
bolesti oholosti i samodopadljivosti (sa Ijjake neste' in) i bolesti 
zablude i neznanja (sa Ihdine's-siratal-mustekim), bit ce lisen bolesti i 
oboljenja i zaodjeven zdravljem i postici ce potpunu blagodat. Bit ce 
od onih kojima su blagodati podarene, a "ne od onih na kojima je 
srdzba", a to su oni cije su namjere lose, koji znaju Istinu, ali se po njoj 
ne vladaju, a "niti od zalutalih", a to su oni s neispravnim znanjem, 
kojima je Istina nepoznata i koji su liseni spoznaje. 

Stoga, sura koja sadrzi ova dva lijeka zavijeduje da se njome 
lijeci od svake bolesti. Posto ona sadrzi lijek za srce, koji je vazniji od 
lijeka za tijelo, svakako da sadrzi i onaj drugi, sto cemo kasnije 
pojasniti. 

Za srca koja Allahov govor shvataju i razumiju posebnim razumi- 
jevanjem, nema djelotvornijeg lijeka od znacenja ove sure. 

A sto se tice lijeka za tijelo, spomenut cemo dio onoga sto se 
prenosi sunnetom: U Buharijevom Sahihu je zabiljezen hadis od 
Ebul-Mutevekkila en-Nadzija, on od Ebu Seida el-Hudrija, da je 
grupa Poslanikovih, 0, ashaba naisla kraj nekog arapskog - naselja, 
a mjestani im nisu dopustili da se tu ulogore, niti su ih ugostili. 
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Skorpion ujede njihovog prvaka i mjestani dodose ashabima pitajuci: 
"Imate li lijeka ili medu vama ima onoga ko lijedi oducavanjem 
(ruk'jom)?" Ashabi rekose: "Da, ali nam vi niste dali da se ulogorimo 
kod vas! Necemo pristupiti lijedenju dok nas za to ne nagradite!" Oni 
im na ime izljecenja odredise stado ovaca, pa je jedan ashab proudio 
Fatihu. Bolesnik ustade kao da mu se nista nije dogodilo. Pa smo 

rekli: "Ne dinite sa stadom nista dok ne dodemo do Poslanika, 0! 
"Kad su mu ispridali slucaj, Poslanik, 0, rekao je: "Kako si znao da 
je Fatiha lijek? Jedite (odstada), a i meni odredite jedan dio!" x 

Ovaj hadis potvrduje da je ucenjem Fatihe izlijecen bolesnik 
kojeg je ujela zmija i drugi lijek nije bio potreban. Ona ga je, 
mozda, izlijedila bolje nego sto bi ga izlijedio neki drugi lijek. 

I sve to, iako mjesto ili osoba izljedenja nisu bili podesni, bilo 
je zato sto stanovnici toga naselja nisu bili muslimani ili zato sto su 
bili skrti i zlobni. 

Pa, kako li tek djeluje na podesnom mjestu!? 




1 Buhari, 5.737; Muslim, 2.201 ; Tinnizi, 2.063; Ebu Davud, 3.418; Ibn Madze, 2.156. 
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Fatiha oporvrgava lazna ubjedenja svih religija i sekti, a i 
demantira novatore i zabludjele iz ovog ummeta. 

Dva su nacina za spoznaju istine: opceniti i detaljni. 
Opceniti nacin 

Pravi put (Siratul-mustekim) podrazumijeva spoznaju Istine, njeno 
slijedenje i pretpostavljanje svemu ostalom, te ljubav prema Istini, 
pokoravanje i pozivanje jedino na nju i borbu protiv njenih neprijatelja, 
shodno mogucnostima. 

Istina (hakk) ono je cega se pridrzavao Allahov poslanik, i 
njegovi ashabi, a to su znanje i praksa u vezi sa svojstvima Uzvisenog, 
sa Njegovim imenima, Njegovom jednocom, Njegovim naredbama i 
zabranama, obecanjima i prijetnjama, sustinama imana koje su na 
stanovistu onih koji putuju Uzvisenom Allahu. 

Sve to je povjereno Allahovom poslaniku, 0, a ne misljenjima, 
niti sposobnostima ljudi, a ni njihovim idejama i terminology i. Svako 
znanje ili djelo koje proizlazi iz svjetiljke njegovoga poslanstva, gdje 
je sacuvana izvomost i originalnost njegove predaje - to je Pravi put. 
U suprotnom, to je put onih na koje se odnosi srdzba Allahova, iSfe, 
(jevreji) i onih koji su zalutali (krscani). 

Prema tome, tri su puta: put Allahova poslanika, 0, i onoga sa 
cime je on dosao, put onih koji su na sebe srdzbu navukli (jevreji), a 
to je put onih koji su spoznali Istinu, pa su joj se suprotstavili, i put 
onih koji su zalutali (krscani), a to je put onih koje je Allah sa 
Svoga puta skrenuo. 

Zbog toga su Abdullah ibn Abbas, r.a, i Dzabir ibn Abdullah, r.a, 
rekli: "Siratul-mustekim (Pravi put), to je islam". A Abdullah ibn 
Mes'ud, i Ali ibn Ebi Talib, rekli su: "To je Kur'an". Ovo 
misljenje potvrduje i merfu'-hadis koji biljeze Et-Tirmizi i drugi. 
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Sehl ibn Abdullah je rekao: "Pravi put, to je put ehli-ssunneta vel- 
dzemaata". 

Bekr ibn Abdullah el-Muzeni je rekao: "Pravi put, to je put 
Allahova poslanika, 0." 

Nema sumnje da je Pravi put ono cega se pridrzavao Allahov 
poslanik, $3*, i njegovi ashabi, kad su u pitanju znanja i djela, a to je 
spoznaja istine, njeno prakticiranje i pretpostavljanje svemu ostalom. 
To potvrduju i obuhvataju sve prethodne izjave. Ovim uopcenim 
nacinom saznajemo da je sve sto je u suprotnosti sa time ustvari batil 
(neistina, laz). A neistina je put dva ummeta: onih koji su na sebe 
srdzbu navukli (jevreji) i onih koji su zalutali (krscani). 

ZA RUBUBIJJET, ALLAHOVU 
VLAST, GOSPODAREN JE I STVARAN JE, 
NIJE POTREBAN DOKAZ 

Detaljna spoznaja 

Detaljna spoznaja se postize upoznavanjem neispravnih vjerskih 
pravaca, a ajeti Fatihe obuhvataju i opovrgavanje tih pravaca, pa 
kazemo: Dvije su vrste ljudi - oni koji priznaju Hakka Uzvisenog i oni 
koji Ga negiraju. Fatiha ukazuje na postojanje Uzvisenoga Stvoritelja i 
dokaz je protiv onih koji Ga poricu. Ukazuje na Njegovo postojanje 
potvrdujuci Njegovo stvaranje, vlast i gospodarenje nad svim svjeto- 
vima. Dobro promotri svijet, visoki (nebeski) i niski (zemaljski) i sve 
njegove dijelove i uvidjet ces da sve svjedoci i ukazuje na njihovoga 
Stvoritelja i Gospodara. Poricanje i negiranje Gospodara svjetova je, 
po cistom razumu i prirodi, kao poricanje i negiranje nepobitnoga 
znanja. U tome nema razlike. Cak je kod ljudi cistog i zdravog razuma 
i prirode izrazenije postojanje Stvoritelja nad stvorenim, aktera nad 
akcijom, umjetnika nad umjetnickim djelom. 

Stoga, istinski poznavaoci (arifun), pronicljivi i uceni ljudi 
(erbabul-besa'ir) Allahom dokazuju Njegova djela i stvorenja, dok 
obicni ljudi ukazuju na Njega Njegovom savrsenoscu stvaranja i 
Njegovim djelima. Nema sumnje da su oba pravca ispravna, istinita i 
spomenuta u Kur'anu. 
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Brojni su dokazi Njegove savrsenosti stvaranja. Dokazivanje 
Allahom (Stvoriteljem), to je, uistinu, nesto veliko. Na to su ukazali 
vjerovjesnici govoreci svojim narodima: 



«Zar (moze postojati) sumnja u Allaha...?» (Ibrahim, 10). 

To znaci: Zar sumnjati u Allaha, pa traziti dokaz o Njegovom 
postojanju? Pa, koji je dokaz ispravniji i jasniji od Njega?! Kako 
onome sto je jasnije i uocljivije traziti dokaz manje jasnim i 
prikrivenim?! Zatim su vjerovjesnici ukazali na dokaz rijecima: 



«...Stvoritelja nebesa i Zemlje...». 

Cuo sam sejhul-islama Tekijjuddina ibn Tejmijja, Allah mu se 
smilovao, kad kaze: "Kako traziti dokaz o Onome Koji je dokaz o 
svemu?", a cesto je citirao slijedeci stih: 

Umovima nista ispravno nije 

ako je potrebno dokazati dan. 

Jasno je da je postojanje Uzvisenog Gospodara ljudima cistih 
umova i prirode vidljivije od postojanja dana. A onaj ko tako ne vidi, 
neka kori svoj um i prirodu. 

LJUDI SE RAZILAZE O PITANJU ULUHIJJETA 

(ALLAHOVO ISKLJUCIVO PRAVO DA BUDE OBOZAVAN) 

Postoje skupine ljudi kojima njihova priroda pokaze Istinu samo 
do ove tacke, pa Allahu ne pripisuju sudionika u Njegovom 
rububijjetu - stvaranju, vlasti i gospodarenju. Ne potvrduju da pored 
Njega ima drugi stvoritelj, ali cine sirk u ilahijjetu. Oni potvrduju da 
je jedino On Gospodar, Vlastodrzac i Stvoritelj svega, da je On 
Gospodar njihov i njihovih predaka, Gospodar sedam nebesa i Arsa 
Velikog. Medutim, oni, i pored toga, robuju drugome i obozavaju 
druge, izjednacavaju ih sa Allahom u ljubavi, pokomosti i velicanju. 
To su oni koji su, pored Allaha, druga bozanstva uzeli. Oni nisu 
upotpunili svoju obavezu prema Ijjake na'budu (Samo Tebi robuj- 
emo), iako imaju udjela u Na'buduke (Robujemo Ti). Dakle, oni 
nemaju udjela u Ijjake na'budu, sto opsimije znaci: Ne robujemo 
nikome osim Tebi - ljubavlju, strahom, nadom, pokornoscu i 
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velicanjem. Zbog toga je Ijjake na'budu potvrda (tevhid-i uluhijje) 
Allahove jednoce u ibadetu i negiranje sudioni§tva (sirka) u njemu. 
Isto tako je Ijjake neste 'in (Samo od Tebe pomoc trazimo) potvrda 
(tevhid-i rububijje) Allahove jednoce u stvaranju, vlasti i upravljanju i 
negiranje sudionistva (sirka) u njemu. 

Takoder, Njegove rijeci: Ihdine's-siratal-mustekim siratal-lezine 
en'amte alejhim (Uputi nas na Pravi put, na Put onih kojima si dao 
svoje blagodati) oznacavaju nosioce monoteizma (tevhida). A oni su 
ostvarili Ijjake na'budu ve ijjake neste 'in (Samo Tebi robujemo, 
obozavamo Te, i samo od Tebe pomoc trazimo). A pripadnici sirka 
(oni koji pripisuju Allahu sudionika) su oni na koje se odnosi 
Allahova srdzba (jevreji) i oni koji su zalutali (krScani). 

OPOVRGAVANJE 
NIJEKANJA ALLAHOVIH SVOJSTAVA 

Fatiha sa nekoliko aspekata demantira dzehmijje (jude koji 
negiraju Allahova svojstva), pa negiraju da je Allahovo bice okiceno 
svojstvima poput znanja, moci, opskrbljivanja itd. Oni su ljudi 
neupotpunjenoga monoteizma (tevhida). 

Jedan od tih aspekata su rijeci: El-Hamdu lillahi (Hvala Allahu) 
jer potpuna hvala zahtijeva i postojanje svega zbog cega se hvali, a to 
su savrsena svojstva i velicanstvene vrline. Onaj ko ne posjeduje 
savrsena svojstva, takav uopce i nije dostojan hvale. 

U najboljem slucaju, zbog necega jest hvaljen, a zbog necega 
nije. Takvome, dakle, ne pripada potpuna hvala u svakom slucaju, sa 
svih mogucih aspekata. Apsolutna, potpuna hvala pripada samo 
onome ko posjeduje sva savrsena svojstva. Ako mu nedostaje samo 
jedno svojstvo, shodno tome ce mu biti uskracena hvala. 

Zatim, svojstvo rahmeta potvrduje i druga svojstva koja su, uz 
ovo, neophodna, poput zivota, volje, moci, sluha, vida i ostalih. 

Takoder, i svojstvo rububijjeta (iz imena Er-Rabb) potvrduje i 
sva svojstva djelovanja, a svojstvo ilahijjeta potvrduje sva svojstva 
savrsenstva, i bicem i djelima, kao sto smo pojasnili. 

Ako je Allah hvale dostojan Bog, Gospodar, Milostivi, Samilosni, 
Vladar, Obozavani, Koji pomoc pruza, Upucivac, Koji ni'mete daruje, 
Koji je zadovoljan i Koji se srdi, negirati Mu ta svojstva je pokuSaj 
spoja izmedu dviju potpunih suprotnosti, a to je nemoguce. 
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Ovaj metod na dva nacina obuhvata potvrdu svojstava o kojima 
smo obavijesteni Objavom. 

Prvi naiin je da su Allahova svojstva neminovna posljedica 
Njegove apsolutne savrsenosti. Tako je Njegovo uzdignuce na Arsu 
neminovna posljedica Njegove uzvisenosti i velicine, kao sto je 
Njegovo spustanje na zemaljsko nebo u drugoj polovini noci nuzna 
posljedica Njegove milosti (rahmeta) i rububijjeta. Isti je slucaj i sa 
ostalim svojstvima. 

Drugi naiin je da neka svojstva navodi Objava da bi se Allah 
njima pohvalio i da bi sa njima upoznao Svoje robove. Nijekanje tih 
svojstava ili njihovo krivo tumacenje predstavlja negiranje onoga na 
sta upucuju. Ti mozes putem Objave ili putem razuma potvrditi da su 
to svojstva savrsenstva. 

SLAMANJE DZEBRA (DETERMINIZMA) 

Fatiha, takoder, opovrgava i sektu dzebrijja, koji kazu da ljudi 
nemaju slobodu izbora u svojim djelima i da su primorani na djela. 
Ovo se moze opovrgnuti sa vise aspekata. 

Prvi aspekt: Potvrdivanje Allahu sveopce hvale podrazumijeva 
da On ne kaznjava robove za ono sto nisu u stanju uraditi, a niti za 
djela koja nisu njihova, kao sto je njihova boja, rast i ostalo. Kad bi ih 
za to kaznjavao, kaznjavao bi ih za Svoje postupke u vezi sa njima. 
On kaznjava robove za njihova stvama djela. Njemu pripada sveobu- 
hvatna zahvala, pa je On cist od svake nepravde. On samo kaznjava 
za ona djela koja su robovi uistinu pocinili. Njegova djela su prave- 
dna, puna dobrocinstva i koristi. 

Drugi aspekt: Njegova imena Er-Rahman i Er-Rahim opovrga- 
vaju prisilu i nepravdu. Kako neko moze biti Milostiv, Samilostan, a 
da kaznjava roba za ono za sta rob nema snage, ili za ono sto rob 
uopce nije pocinio? Kako roba moze obavezati onim sto nije u stanju, 
a zatim ga za isto i kazniti? Ovo je suprotno rahmetu. 

Tredi aspekt: Robovi obozavaju i traze pomoc svojim rijecima 
(Na'budu i neste'in). To je stvamo znacenje, a ne metafora. Allahu 
ne prilici da On obozava i trazi pomoc. To su djela Njegovih robova, 
ona njima pripadaju. Rob uistinu obozava i trazi pomoc, a Allah je 
Onaj Koji se obozava i od Kojeg se pomoc trazi. 
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POTVRDA VJEROVJESNISTVA 



Fatiha sa vise aspekata demantira i one koji poricu vjerovje- 
sni§tvo. 

Prvi aspekt: Potvrdivanje Allahu potpune hvale podrazumijeva 
Njegovu savrsenu mudrost, tj. da Allah nije uzalud stvorio stvorenja, 
niti ce ih ostaviti bez cilja, bez naredenja i zabrana. Allah je na 
mnogim mjestima u Kur'anu istakao da je od toga cist. Allah je 
izvijestio da oni koji poricu poslanstvo i vjerovjesnistvo ne poznaju 
Allaha pravom spoznajom, ne velicaju Ga i ne po§tuju Ga koliko On 
to zasluzuje i pripisuju Mu ono sto Mu ne dolikuje, a §to je daleko od 
hvale i slave. 

Ko hamdu (hvali) Njegovo pravo znanjem, spoznajom i razbori- 
toscu, iz njega ce izvuci Eshedu enne Muhammeden Allahov poslanik, 
kao §to ce izvuci i Eshedu en la ilahe illellah. Takvom ce kategoricki 
biti jasno da je nepriznavanje poslanstva suprotno hvali, kao sto je 
tome suprotno i negiranje savrsenih svojstava i pripisivanje Allahu 
saucesnika. 

Drugi aspekt: Njegova bozanstvenost i cinjenica da je On Bog 
zahtijeva da On bude Onaj Kome se robuje i Onaj Kome se pokorava. 
A nema drugoga nacina da se nauci robovanje i pokoravanje osim 
putem poslanika. 

Tredi aspekt: On je Gospodar (Er-Rabb), a to zahtijeva naredbu i 
zabranu, kao i nagradivanje dobrocinitelja i kaznjavanje grjesnika. To 
je su§tina rububijjeta. Ni to se ne moze upotpuniti nicim osim 
poslanstvom i vjerovjesnistvom. 

Cetvrti aspekt: On je Er-Rahman (Milostiv) i Er-Rahim 
(Svemilosan), pa savrsenstvu Njegove milosti (rahmeta) pripada da 
robove upozna sa Sobom i Svojim svojstvima. 

Da ih uputi na ono §to ce ih u tome ucvrstiti, a i da im ukaze na 
ono sto ce ih od toga udaljiti i da ih nagradi za pokornost i dobroci- 
nstvo. Sve se to upotpunjuje slanjem poslanika i vjerovjesnika, sto 
neminovno podrazumijeva Njegova milost. 

Peti aspekt: Njegova vlast. Vlast zahtijeva djelovanje i rijecima i 
djelima. El-Melik (Vladar) nareduje govorom, pa se Njegove naredbe 
provode onako kako On zeli. El-Malik (Vlasnik) djeluje u Svojoj 
vlasti Svojim djelima. A sva vlast pripada Allahu, pa On djeluje na 



88 



SURA KOJA OPOVRGAVA NEISPRAVNA VJEROVANJA 



svoja stvorenja i rijecima i djelom. Djelovanje rijecima se cini na dva 
nacina: djelovanje rijecima odredbe i djelovanje rijecima vjere, i 
njima se postize savrsena vlast. 

Slanje poslanika se ubraja u savrsenstva vlasti. Samo takvog 
Vladara zami§ljaju ljudske prirode i umovi. Nije vladar svaki vladar 
koji nema izaslanike koje salje po svojoj carevini. Na ovaj nacin biva 
jasna i neminovnost postojanja meleka. Vjerovanje u njih je nemino- 
vna posljedica vjerovanja u Njegovu vlast. Oni su Allahovi izaslanici 
Njegovim stvorenjima. 

Sesti aspekt: Potvrda Dana sudnjeg u kojem ce Allah nagraditi 
dobre a kazniti lose. A to ne moze biti osim nakon slanja poslanika i 
vjerovjesnika koji su dokaz za ili protiv ljudi. 

Sedmi aspekt: On je Obozavani. A ne obozava se osim sa onim 
Sto On voli i sa onim cim je On zadovoljan. Ljudi mogu znati ono sto 
On voli i ono sa cim je On zadovoljan preko poslanika. Pa je nijekanje 
poslanika nijekanje Obozavanog 

Osmi aspekt:On upucuje na Pravi put. A Pravi put je spoznaja 
Istine i djelovanje po njoj, i to je najkraci put do cilja. To je prava 
linija i najkraca crta koja spaja dvije tacke. I to ne bi bilo poznato bez 
objasnjenja poslanika. Tako je slanje poslanika neophodnost. 

Deveti aspekt: On obasipa blagodatima one koji su upuceni na 
Pravi put. A ta blagodat je upotpunjena slanjem poslanika. Allah na 
ovu blagodat, tj. na slanje poslanika, podsjeca u Svojoj Knjizi. 

Deseti aspekt: Podjela ljudi na one na koje se odnose blagodati, 
na one na koje se izlila srdzba i na one koji su zalutali. Ova podjela je 
neminovna s obzirom na poznavanje i prakticiranje Istine. Oni koji 
znaju Istinu i prakticiraju je - na njih se odnose blagodati; oni koji 
znaju Istinu, ali joj se suprotstavljaju - na njih se izlila srdzba, dok su 
oni koji ne znaju Istinu - zalutali. Ova podjela je nastala nakon slanja 
poslanika. I da nije bilo poslanika, svi ljudi bi bili u istoj grupi. Dakle, 
podjela na ove grupe je nemoguca bez poslanstva. Ova podjela je 
neophodna stvamost, pa je i poslanstvo neminovno. 

Iz ovoga, kao i iz prethodnog objasnjenja, jasno je da Fatiha 
potvrduje nagradu i kaznu, naredbu i zabranu. To je istina radi koje su 
stvoreni nebesa i Zemlja, dunjaluk i Ahiret. To podrazumijeva 
cinjenica da samo On stvara i nareduje, pa je negiranje ove tvrdnje 
negiranje i te cinjenice. 
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A ALLAH JE SIGURNO SA MUSAOM 
RAZGOVARAO 



Ako je potvrdeno vjerovjesniStvo i poslanstvo, onda se time 
potvrduju govor i obracanje. Su§tina poslanstva je dostavljanje govora 
Onoga Koji salje poslanika. Jer, ako nema govora, sta bi taj izaslanik, 
ustvari, dostavio? Kako bi i on sam shvatio da je poslanik? Ispravni 
prethodnici su rekli: "Ko porice Allahovo svojstvo govora i ne priznaje 

da je Kur'an Njegov govor, taj je porekao poslanstvo Muhammeda, 0, 
cak i poslanstvo svih poslanika, cija je su§tina dostavljanje govora 
Uzvisenog Allaha". 



Oni koji su porekli poslanstvo Muhammeda, o Kur'anu 
rekose: 



«Ovo nije niSta drugo nego vradzbina koja se nasljeduje, ovo 
su samo covjekove rije£i» (El-Muddessir, 24.-25.). 

Tako rekose o Kur'anu oni koji su ga culi nakon §to im je dosta- 
vljen, o Knjizi kojom su opomenuti. 

Ko god tvrdi da Allah ne govori, on je kao i oni koje smo spome- 
nuli. A Allah je iznad onoga sto zulumcari govore. 
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ROBOVANJE I 
TRAZENJE POMOCI 



Tajna stvaranja i naredbe, objavljenih Knjiga i zakona, nagrade i 
kazne svodi se na dvije recenice koje su podijeljene izmedu 
Gospodara i roba Njegovog. Polovina pripada Njemu, Uzvisenom, i 
to: Ijjake na'budu (Samo Tebi robujemo), a polovina Njegovome 
robu, a to je Ijjake neste'in (Samo od Tebe pomoc trazimo). 

Ibadet (robovanje) zasniva se na dva temelja: krajnjoj ljubavi i 
krajnjoj poniznosti i pokomosti. 

Arapi kazu: Tank mu'abbed, Sto znaci utrt, poravnan put. 
Tea'bbud je poniznost i poslusnost onome koga volis a nisi mu poslu- 
san, njemu nisi ni rob. Takoder, nisi rob ni onome kome si poslusan 
bez ljubavi. Bit ceS rob kad spoji§ i ljubav i poslusnost. 

Zbog toga, oni koji poricu ljubav robova prema Njihovom 
Gospodaru, poricu suStinu robovanja. Oni koji negiraju da je On 
Vol jeni Njegovih robova - a to je vrhunac njihovoga cilja, a zadovo- 
ljstvo njihovoga Gospodara je cilj njihove teznje - poricu Njega kao 
Boga iako priznaju da je On Gospodar svih svjetova i njihov Stvoritelj. 
Jer, to je krajnji domet njihov og tevhida, a to je tevhid-i rububijje 
(jednoca gospodarenja i vlasti), koji su priznavali i arapski musrici, ali 
s tim nisu iza§li iz sirka (pripisivanja Allahu sudruga). 

Kao sto Uzviseni kaze: 

«A ako ih pita§ ko ih je stvorio, zasigurno ce reci: Allah», 

(Ez-Zuhruf, 87.). Uzviseni kaze: 

«A ako ih upita§ ko je stvorio nebesa i Zemlju, zasigurno ce 
redi: Allah», (Ez-Zumer, 38.). 
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Uzviseni takoder kaze: 

J^=3 0_j6=^«j^jIJi(jjJili5Ail Jj^kJj^ji^ <,> .bill J^ll^j^LliofjLljl 

«Upitaj: Cija je Zemlja i sve ono Sto je na njoj, znate li? 
Allahova!, odgovorit ce, a ti reci: Pa, zaSto, onda, ne dodete sebi? 
Upitaj: Ko je Gospodar sedam nebesa i ko je Gospodar ArSa 
veliianstvenog? Allah!, odgovorit ce, a ti reci: Pa, zaSto, se, onda, 
ne bojite? Upitaj: U iijoj je ruci vlast nad svim i ko uzima u 
zaStitu i od koga niko ne moze zaSticen biti, znate li? Od Allaha!, 
odgovorit ce, a ti reci: Pa, zaSto, onda, dopuState da budete 
zavedeni?», (El-Mu'minun, 84.-89.). 

Ova njihova potvrda je dokaz protiv njih u pogledu tevhid-i 
uluhijje (da se samo Allah obozava), da ne smiju drugome robovati 
osim Njemu, kao sto osim Njega nema stvoritelja a ni gospodara. 

Isti'anet (trazenje pomoci) zasniva se na dva temelja: pouzdanosti 
u Allaha i oslanjanju na Njega. Jer, covjek nekoga smatra pouzdanim, 
ali se u svojim poslovima ne oslanja na njega jer ne ovisi od njega. A 
nekad se na nekog oslanja iako ga ne smatra pouzdanim zato sto mu je 
potreban ili stoga Sto mu ne moze naci zamjenu. 

Tevekkul (pouzdanje u Allaha) proizlazi iz pouzdanosti i oslanja- 
nja. To je suStina rijeci: "Samo Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc 
trazimo". Ova dva temelja, tevekkul i ibadet spomenuti su zajedno u 
Kur'anu na mnogo mjesta. Prethodni ajet je jedno od tih mjesta. 

Drugo, rijeci Suajba, >fc9: 

«A moj uspjeh je samo kod Allaha, na Njega se oslanjam i 
Njemu se iskreno obracam» (Hud, 88.). 

Trede, Njegove rijeci: 
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«A Allahu pripada skriveno nebesa i Zemlje, i Njemu se sve 
vraca. Pa Njemu robuj i na Njega se oslanjaj», (Hud, 123 ). 
Cetvrto, rijeci Uzvisenog o vjerovjesnicima: 

«0 naS Gospodaru, na Tebe se oslanjamo i Tebi se iskreno 
obracamo i Tebi je povratak» (El-Mumtahina, 4 ). 
Peto, Njegove rijeci: 

«Spominji ime Gospodara svoga i Njemu se potpuno posveti, 
Gospodaru istoka i zapada, nema Bozanstva osim Njega i u 
Njega se pouzdaj» (El-Muzzemmil, 8.-9.). 

Sesto, Njegove rijeci: 

«To vam je, eto, Allah, Gospodar moj - u Njega se uzdan i i 
Njemu se iskreno obracam», (Es-Sura, 10.). 

Ovo je sest mjesta na kojima su zajedno spomenuta ova dva terr e- 
lja. A to su: "Samo Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc trazimo". 

A to sto je ibadet (robovanje) u Fatihi ispred isti'aneta (trazei ja 
pomoci), to je kao pretpostavljanje ciljeva sredstvima. Jer, ibadet je cilj 
robova. Oni su radi njega stvoreni. A trazenje pomoci je sredstvo lo 
toga. I zbog toga sto su rijeci "Samo Tebi robujemo" u vezi sa uluhijje- 
tom i Njegovim imenom Allah, a "Samo od Tebe pomoc trazimo" u 
vezi su sa rububijjetom i Njegovim imenom Er-Rabb, pa je "Samo 
Tebi robujemo" zato ispred "Samo od Tebe pomoc trazimo", kao sto je 
ime Allah ispred imena Er-Rabb na pocetku sure. 

1 stoga sto je "Samo Tebi robujemo" Gospodarev dio, pa je to 
prva polovina - slavljenje i zahvala Uzvisenom Allahu, jer je jedino 
On dostojan toga. A "Samo od Tebe pomoc trazimo" je udio roba. To 
pripada njegovoj polovini, a to je: "Uputi nas na Pravi put", pa do kraja 
sure. 

I zato §to je trazenje pomoci dio ibadeta, a ne obratno. 
I zato sto je trazenje pomoci trazenje od Njega, a ibadet radi 
Njega. 

I zato sto ibadet biva samo od iskrenog, a trazenje pomoci i od 
iskrenog i onog koji to nije. 
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I zato Sto je ibadet Njegovo pravo kojim te zaduzio, a isti'anet je 
trazenje pomoci u ibadetu. To je objaSnjenje Njegove milosti koju ti je 
podario. A ispunjavanje obaveze prema Njemu prece je od trazenja 
milostinje. 

I zato Sto je ibadet zahvala za blagodat kojom te obdario, a Allah 
voli zahvalne. A pruzanje pomoci je Njegovo djelo i podrSka tebi. Pa, 
kad se cvrsto prihvatiS robovanja Njemu i postaneS zarobljenik 
ibadeta, pomogne ti u tome. Prihvatanje ibadeta i postajanje njegovim 
zarobljenikom razlog je za dobijanje pomoci. I, Sto je rob potpuniji u 
ibadetu, Allahova pomoc mu je veca. Robovanje je obuhvaceno s 
dvije pomoci. Pomoc prije njega, za njegovo prihvatanje i provodenje, 
i pomoc poslije njega, za drugi ibadet, i tako stalno, sve dok covjek ne 
umre. To su tajne iz kojih se uvida mudrost zaSto je "Samo Tebi 
robujemo" ispred "Samo od Tebe pomoc trazimo". 

Sto se tice spominjanja Obozavanog i Onog od Koga se trazi 
pomoc ispred glagola, u tome je njihovo lijepo ophodenje prema 
Allahu Sto prvo spominju Njegovo ime, pa tek onda svoja djela. To je 
krajnja teznja i izraz velike paznje prema Njemu. To je specifikacija 
koja se u arapskom zove hasr, koja ima snagu znacenja: Ne robujemo 
nikome osim Tebi i ne trazimo ni od koga pomoc osim od Tebe. To 
znaju oni koji dobro osjecaju i poznaju arapski jezik. Razmisli o 
Njegovim rijecima: 



«I samo se Mene bojte», (El-Bekare, 41.). One imaju snagu 
znacenja: Ne plaSite se nikoga osim Mene, i: Ne bojte se nikoga osim 
Mene. Isto tako je Ijjake na'budu ve ijjake neste'in u znacenju: Ne 
robujemo nikom osim Tebi, niti trazimo pomoc ni od koga osim od 
Tebe. Svako ko ima ispravan osjecaj, razumije ovo iz konteksta. A u 
opetovanju ijjake po drugi put, u tome je pokazatelj uske povezanosti 
ovih stvari uz oba ova glagola. U ponavljanju zamjenice Tebe je 
snaga ove povezanosti, koje ne bi bilo ako bi zamjenica bila 
ispuStena. Kad bi kralju rekao: "Tebe volim i tebe se bojim", to bi 
oznacavalo iskazivanje ljubavi i straha samo prema njemu i prida- 
vanje paznje njegovom spominjanju, Sto ne nalazimo u rijecima: 
Tebe volim i bojim se. 




«I samo se Mene plaSite», (El-Bekare, 40.); 
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OD ALLAHA TRAZIMO POMOC ZA 
ROBOVANJE NJEMU 

Ljudi se u odnosu na ova dva temelja - a to su robovanje (ibadet) 
i trazenje pomoci (isti'anet) - dijele na cetiri vrste. 

Najvrjednijoj i najboljoj vrsti pripadaju ljudi koji robuju Allahu i 
od Njega u tome pomoc traze. Robovanje Allahu je vrhunac njihove 
zelje i molba da im u tome On pomogne i podrzi ih. Stoga je 
najvrjednije Sto se trazi od UzviSenog - trazenje pomoci za postizanje 
Njegovoga zadovoljstva. 

To je ono cemu je Poslanik, 0, poucio svoga prijatelja Muaza 

ibn Dzebela, kad mu je rekao: "Muaze, tako mi Allaha, ja te 
uistinu volim, pa nemoj zaboraviti da poslije svakog namaza kazes: 
Moj Gospodaru, pomozi mi da Te spominjem, da Ti zahvaljujem i da 
Ti lijepo cinim ibadet"} 

Trazenje pomoci za postizanje Njegovoga zadovoljstva, najvrj- 
ednija je dova, a primanje ove molbe je najvrjedniji dar. Sve vjerovj- 
esnicke dove su u znacenju trazenja pomoci u ibadetu i trazenju 
zaStite od onoga Sto je tome suprotno te molba za upotpunjenje i 
olakSanje njenih uvjeta. Razmisli o tome! 

Sejhul-islam Ibn Tejmijje, Allah posvetio njegovu dusu, rekao je: 
"RazmiSljao sam o najkorisnijoj dovi, pa sam zakljucio da je to 
trazenje pomoci u postizanju Njegovoga zadovoljstva. Zatim sam 
uvidio da se to nalazi u Fatihi, u rijecima 'Samo Tebi robujemo i samo 
od Tebe pomoc trazimo". 




' Nesai, 1 .303; Ebu Davud, 1 .522; Ahmed, 2 1 .62 1 ; Ibn Huzejme, 75 1 ; za ovaj hadis 
Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 
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PRUZANJE POMOCI NEVJERNIKU 
DODATNI JE DOKAZ PROTIV NJEGA 

Nasuprot njima je druga grupa, a to su oni koji se okrecu od 
robovanja Njemu i trazenja pomoci od Njega. Oni niti Allaha oboza- 
vaju, niti od Njega pomoc traze. Cak, ako neko od njih moli i zatrazi 
pomoc od Njega, onda je to samo radi postizanja uzitaka i prohtjeva, a 
ne radi zadobijanja zadovoljstva njihovog Gospodara, niti za ispunje- 
nje obaveza prema Njemu. Od Njega, Uzvisenoga, pomoc traze i oni 
na nebesima i oni na Zemlji, i Njegovi prijatelji i neprijatelji, a On 
pruza pomoc i jednima i drugima. 

Pored toga sto je lblis Njegovo najprezrenije stvorenje i Njegov 
neprijatelj, kad Mu se obratio radi svoje potrebe, On mu je usliSao i 
dao da u njoj uziva. Ali, to je Iblisu dodatak njegovoj nesreci i udalje- 
nosti od Allaha i odbacenosti od Njega, posto to nije bilo s namjerom 
postizanja Njegovoga zadovoljstva. 

Tako ce, zasigumo, svako ko od Njega trazi pomoc u necemu, a 
to ne bude pomoc u pokomosti prema Njemu biti udaljen od Njega i 
Njegovoga zadovoljstva. Neka svako pametan razmisli o tome stanju i 
kod sebe i kod drugih. Neka zna da Allahovo odazivanje onima koji 
od Njega traze pomoc nije zbog njihovog pocasnog mjesta kod Njega. 
Jer, nekad Njegov rob trazi neku potrebu, pa mu On udovolji, a u 
tome se kriju propast i nesreca. Tada je Njegovo odazivanje ponizenje 
i gubljenje kod Njega svake vrijednosti. A nekad neodazivanje bude 
zbog Njegove pocasti i ljubavi prema robu. Ne odaziva mu se da bi ga 
zastitio i sacuvao, a ne iz skrtosti. To cini sa onim robom kojem zeli 
ukazati Svoju ljubav i pocast, prema kome se odnosi Svojom 
blagoscu, a on zbog svog neznanja misli da ga Allah ne voli i ne 
ukazuje mu pocast, a vidi da ispunjava zelje drugih, pa lose pomisli o 
svome Gospodaru. To je slabost njegovoga srca, a da to on i ne opaza. 
Sacuvan od grijeha je onaj koga Allah sacuva. A covjek je dokaz sam 
protiv sebe. To se pojavljuje kad covjek pocinje okrivljivati sudbinu, a 
ona mu je nepoznata, kao §to je receno: 

Onaj nemocnog uma svoju priliku propusti 

Pa kad mu nesto promakne, okrivi sudbinu. 

Tako mi Allaha, da mu se otkrije mudrost i tajna, uvidio bi da 
kori sudbinu i optuzuje i misli da je trebalo biti tako i tako. Ali, Sta ja 
mogu? Slucajem ne upravljam ja! Pametan covjek kori sebe, a onaj 
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koji ne zna kori odredbu svoga Gospodara. Stoga se dobro treba 
cuvati da se od Allaha nesto trazi. Ako baS moras traziti, zamoli da 
bude samo ono sto Uzviseni zna da je u tome dobro. Prije svoje 
molbe, obavi istiharu namaz (trazenje hajra). Neka istihara ne bude 
samo na jeziku, a bez spoznaje, neka ona ne bude istihara onoga koji 
ne zna u cemu je za njega korist, koji je u tome nemocan i kome su 
njene pojedinosti nepoznate, onoga koji ne moze sebi ni stetu nanijeti, 
ni korist pribaviti. Cak kad bi bio prepuSten sam sebi, sigumo bi 
nastradao i bio izgubljen. 

A kad ti nesto da bez tvoga trazenja, zamoli ga da to bude pomoc 
za pokornost i sredstvo za postizanje Njegovoga zadovoljstva, a ne da 
bude ono sto ce te od Njega odvojiti, niti udaljiti od Njegovoga zado- 
voljstva. I nemoj pomisliti da je sve ono sto je dao zbog covjekove 
pocasti kod svog Gospodara, a ni svako uskracivanje zbog njegove 
beznacajnosti kod Njega. Njegovo darivanje i uskracivanje je iskuse- 
nje i ispit kojim On Svoje robove ispituje. UzviSeni Allah kaze: 

«A iovjek, kada ga Gospodar njegov iskuSa pa mu po£ast 
ukaze i blagodatima ga obaspe, rekne: 'Gospodar moj mene je 
pocastvovao'. A kad ga isku§a i opskrbu njegovu oskudnom u£ini, 
onda rekne: 'Gospodar moj me je ponizio'. A nije tako!» (El- 
Fedzr, 15.-16.). 

Odnosno, nisam svakome kome sam nesto dao i blagodat 
darovao time pocast ukazao. To nije zbog njegove pocasti kod Mene, 
nego je to Moja kusnja i ispit za njega hoce li Mi biti zahvalan, pa da 
mu dam vise od toga, ili ce mi biti nezahvalan, pa da mu to oduzmem i 
nesto drugo mu pripremim. Niti sam svakoga koga sam na kusnju 
stavio time sto sam mu nafaku ucinio oskudnom zelio poniziti, nego je 
to samo Moja kuSnja i ispit za njega hoce li biti strpljiv, pa da mu iz 
neizmjeme nafake dam mnogo, mnogo vise nego sto ga je mimoislo, 
ili ce biti srdit, pa da njegov udio bude (Moja) srdzba. 

Uzviseni Allah osporava da je obilna nafaka pocast, a da je 
siromastvo ponizenje kad kaze: "Nisam stavio Svoga roba na kusnju 
bogatstvom zbog toga sto je on castan kod mene, niti sam ga iskusao 
siromastvom zbog toga sto ne vrijedi kod Mene". Obavijestio je da se 
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podast i ponizenje ne dovode u vezu sa imetkom i obilnom i oskudnom 
nafakom. Uzviseni Allah da nevjerniku obilnu nafaku, ali ne iz pocasti, 
a oskudnu nafaku da mu'minu, ali ne da bi ga ponizio. Pocastio je 
istinski samo onoga koga je pocastio spoznajom o Sebi, ljubavlju 
prema Njemu i Njegovoj pokornosti, a ponizio je onoga ko je od Njega 
okrenuo glavu i prema Njemu bio neposlusan. Njemu pripada sva 
hvala i za ovo i za ono. A On je neovisan i hvale dostojan. Tako se 
sreca i ovog i onoga svijeta vraca rijedima: Samo Tebi robujemo i 
samo od Tebe pomoc trazimo. 

MANJKAVOST JE ROBOVANJE BEZ 
TRAZENJA POMOCl 

Treca vrsta ljudi su oni koji Cine neku vrstu robovanja (ibadeta), 
ali bez trazenja pomoci. 

Oni se dijele u dvije podvrste. Jedni su kaderije, koji zagovaraju 
da je rob dobio sve sto mu je predodredeno od dobrog i stoga mu u 
njegovim postupcima, koji su mu odredeni, vise nece biti pomognuto, 
jer je vec potpomognut time sto su mu dati zdravi organi, objasnjen 
Pravi put, poslani poslanici i data mogucnost djelovanja. Nakon ovoga, 
nije mu odredena nikakva pomoc koju bi mogao traziti. Cak je 
Allahovim prijateljima i neprijateljima pruzena podjednaka pomoc. 
Potpomogao je jedne kao sto je potpomogao i druge. 

Medutim, Njegovi prijatelji su sebi izabrali vjerovanje, a nepri- 
jatelji nevjemistvo, s tim da Uzviseni Allah nije uputio prve svojom 
dodatnom podr§kom kojom ih je uveo u iman, niti je zbog nekog 
drugog razloga ove druge ostavio bez podrske, pa ih tako odveo u 
nevjemistvo. Ovo je manjkavo robovanje, uz koje nema trazenja 
pomoci. Oni su prepusteni sami sebi. Pred njima je zatvoren put 
trazenja pomoci i tevhida. 

Ibn Abbas, r.a, rekao je: "Vjerovanje u kader (sudbinu) sastavni je 
dio tevhida (islamskog monoteizma), pa je onome ko vjeruje u Allaha 
a negira Njegovu odredbu njegovo negiranje (sudbine) poni§tilo 
njegov tevhid". Drugi su oni koji 6ine ibadete i zikrove, ali imaju 
veoma mali udio u tevekkulu (oslanjanju na Allaha) i trazenju pomoci. 

Njihova srca ne mogu obuhvatiti povezanost uzroka sa sudbinom 
te da se uzroci utapaju u sudbinu i sa sudbinom opstaju. Uzroci bez 
sudbine su kao mrtvaci koji nemaju nikakvog uticaja, ili cak kao nesto 
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nepostojece, koje nema egzistenciju. Sudbina je kao duSa, pokretac 
uzroka koji upucuje na Prvog Pokretaca. Nemaju sposobnost da uvide 
Pokretaca od pokrenutog, niti Onoga Koji daje uzroke, niti da sebi 
razdvoje cinioca od sredstava za rad. Njihova odlucnost je oslabila, a 
ambicije opale. 

Neznatan je njihov udio u Samo od Tebe pomoc trazimo, pa zbog 
toga ne mogu okusiti ljepotu robovanja protkanu tevekkulom i traze- 
njem pomoci, iako nalaze slast u nafilama i dodatnim ucenjima i 
zikrovima. Njihov udio u Allahovoj Uputi i uspjehu je sukladan 
njihovom trazenju pomoci i tevekkulu, kao Sto su njihovo ostavljanje 
bez podrske i njihova slabost, niskost i nemoc sukladni netrazenju 
pomoci i neznatnosti njihovoga tevekkula. Rob bi uklonio brdo s 
njegovoga mjesta ako bi mu to bilo naredeno kad bi se u Allaha 
istinski pouzdao i oslonio na Njega. 

Pa ako pitaS: Sta znaci tevekkul i trazenje pomoci, odgovorit cu ti: 
To je stanje srca koje proizlazi iz spoznaje Allaha i vjerovanja u 
Njegovu jednocu u stvaranju i odrsdivanju, davanju stete i pruzanju 
koristi, darovanju i uskracivanju. I da bude ono sto On hoce, pa cak i 
ako to ljudi ne bi zeljeli, a da ne bude ono Sto nece, pa makar to ljudi i 
htjeli. Time se srce oslanja na Njega, svoj slucaj prepuSta Njemu, s 
Njim bude smireno, Njemu vjeruje cvrsto vjerujuci da je On dovoljan 
da se u tome na Njega osloni i daje On Taj Koji sve odreduje i da niSta 
ne biva bez Njegovoga htijenja, htjeli to ljudi ili ne. Njegovo stanje je 
slicno stanju djeteta i njegovih roditelja u onome Sto zeli i cega se boji. 
Oni ga podsticu i zastrasuju. Podstrek i prijetnju odreduju roditelji. 
Pogledaj kako je njegovo srce sasvim HSeno obracanja paznje drugima 
mimo roditelja. Njega je jedino briga Sta ce roditelji misliti. To je 
stanje onoga koji se oslanja. Onaj koji prema Allahu bude imao ovakav 
odnos, uistinu mu je Allah dovoljan. UzviSeni Allah kaze: 

«A ko se u Allaha pouzda, On mu je dovoljan», (Et-Talak, 3.). 

Ako uz ovo bude bogobojazan, on ce imati divan zavrsetak. A 
ako nije bogobojazan, onda spada u cetvrtu grupu. 

To su oni koji svjedoce da su steta i korist jedino od Allaha, da 
biva ono sto On hoce, a ne moze biti ono Sto On nece. Medutim, oni ne 
cine ono sto je u vezi sa postizanjem Njegove ljubavi i zadovoljstva, 
nego se takvi oslanjaju na Njega i traze pomoc u postizanju svojih 
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zelja, prohtjeva i ciljeva. To traze, pa im se to i omoguci. Sudbina im 
bude naklonjena i pruzi im se pomoc, bilo da se radi o imetku, vlasti ili 
casti kod ljudi, ili stanjima nekakvih otkrovenja, uticaja, snage i 
ucvrscenja. Medutim, njihov ishod nece biti sretan. To je samo vidljiva 
vlast i imetak, a onaj koji to ima, ne znaci da je u islamu, a pogotovo 
da je postigao vilajet ( Allahovu zastitu i blizinu). 

Vlast, ugled, imetak i duhovna stanja daju se i dobrom i losem, i 
vjemiku i nevjemiku. Onaj ko misli da nesto od spomenutog predsta- 
vlja dokaz Allahove ljubavi i Njegovog zadovoljstva i da je on jedan 
od Allahovih bliskih robova, taj je najveci neznalica i najudaljeniji od 
spoznaje Allaha i Njegove vjere i razlike izmedu onoga sto On voli i 
cime je zadovoljan od onoga §to mrzi i prezire. 

I spomenuta duhovna stanja pripadaju dunjaluku, kao sto je 
slucaj sa vlaScu i imetkom. Ako mu ona potpomognu u pokomosti 
Allahu, Njegovom zadovoljstvu i provodenju Njegovih naredbi, bit 
ce zajedno sa cestitim i pravednim vladarima. U suprotnom, to je 
njegova nesreca, ono sto ga od Allaha udaljava, a medu nepravedne 
vladare i pokvarene bogatase uvrstava. 

SLIJEDENJE I ISKRENOST 

Treba znati da rob ne moze realizirati Ijjake na 'budu (Samo Tebi 
robujemo) na dvije velike osnove. 

Prva je slijedenje Allahova poslanika, 0, a druga je iskrenost 
namjere prema Onome Koji se obozava (Allah, iSfe). To oznacava 
stvamu realizaciju Ijjake na'budu. Shodno tome, ljudi se dijele na 
cetiri grupe. 

Prva grupa, oni koji su iskreni prema Allahu, Koji se obozava, a 
i slijede Allahova poslanika, 0. 

Oni su istinski nosioci Ijjake na 'budu (Samo Tebe obozavamo). 
Sva njihova djela, rijeci, udjeljivanje, uskracivanje, ljubav i mrznja 
samo su radi Allaha, Njihovo ponasanje, javno i tajno, postoji 
iskljucivo radi postizanja zadovoljstva Allaha, Jedinoga. Time oni od 
ljudi ne zele ni nagradu, ni zahvalnost. Od njih ne traze ni ugled, ni 
pohvalu. Ne zele mjesto u njihovim srcima, niti bjeze od njihovoga 
prijekora. Oni, cak, ljude vide kao obicne stanovnike kaburova koji 
ne mogu donijeti nikakvu stetu, niti pribaviti korist, ni usmrtiti, niti 
ozivjeti. Djelovanje radi ljudi, zudnja za postizanjem casti i pozicije 
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kod njih te nada u njihovu moc donosenja Stete ili koristi nikad nece 
biti prisutna kod onih koji su spoznali ljude. 

Ne, to biva samo s onima koji ne poznaju ni njih, ni Gospodara 
svoga. Onaj ko dobro poznaje ljude, pridavat ce im mjesto koje im 
pripada. A ko spozna Allaha, sva svoja djela i rijeci, davanje i 
uskracivanje, ljubav i srdzbu, sve ce ciniti samo radi Njega. Onaj ko 
se, mimo Allaha, obraca samo ljudima, cini to zbog svoga neznanja o 
Allahu i neznanja o ljudima. Ali, onaj koji spozna Allaha i upozna i 
ljude, zasigumo ce dati prednost obracanju Allahu nad obracanjem 
ljudima. 

I, tako, sva njihova djela i ibadeti su u skladu sa Allahovom 
zapovijescu, sa onim sto On voli i cime je zadovoljan. Upravo je to 
jedino djelo koje Allah prima. Radi njega iskusava Svoje robove 
smrcu i zivotom. Uzviseni Allah kaze: 

«Onaj koji je dao smrt i zivot da bi iskusao koji od vas ce bolje 
postupati», (El-Mulk, 2.). 

I ucinio je da ono sto je na Zemlji bude njen ukras da bi ih 
iskusao ko ce najbolje postupati. 

El-Fudajl ibn Ijad je rekao: "Dobro djelo je ono sto je najiskrenije 
i najispravnije". RekoSe: 'Ebu Ali, kakvo je to najiskrenije i najispra- 
vnije djelo?" On odgovori: "Djelo, ako je iskreno a nije ispravno, nije 
primljeno, a ako je ispravno a nije iskreno takoder nije primljeno sve 
dok ne bude i iskreno i ispravno. Iskreno je ono §to je ucinjeno radi 
Allaha, a ispravno je ono sto je uradeno po sunnetu". U rijecima Uzvi- 
senog je spomenuto: 




«Ko zudi da ga Gospodar njegov lijepo primi, neka iini dobra 
djela, i neka, klanjajuci se Gospodaru svome, ne smatra Njemu 
ravnim nikoga», (El-Kehf, 1 10.). 

I u Njegovim rijecima: 




«Ko je bolje vjere od onoga koji se iskreno preda Allahu, iineci 
jo§ i dobra djela...», (En-Nisa, 125.). 
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Allah od djela prima samo ono sto je udinjeno radi Njegovoga 
zadovoljstva, slijedeci Njegovu naredbu. Sva ostala djela su odbijena i 
vracena podiniocu. Kad mu budu najpotrebnija, vratit ce mu se poput 
razasute pra§ine. U Sahihu se prenosi od Aise, r.a, hadis da je 
Poslanik, 0, rekao: "Svako djelo koje mi nismo naredili (cinili), 
odbijeno je"} 

Svako djelo kojim se ne slijedi Poslanik, samo ce jos vise 
poCinioca udaljiti od Allaha. Uzviseni Allah se obozava samo onim 
sto je On naredio, a ne prema misljenjima i prohtjevima. 

Druga grupa, oni koji nisu iskreni u namjeri, a ne slijede ni 
Poslanikov, put. Njihova djela nisu u skladu sa serijatom, a nisu 
ni iskrena prema Allahu. To su kao djela onih koji se gizdaju radi 
ljudi, koji se pretvaraju onim sto nisu propisali ni Allah, ni Njegov 
Poslanik, 0. To su najgori i Allahu najmrzi ljudi. Na njih se najvise 
odnose Njegove rijedi: 




«Ne misli nikako da ce oni koje veseli ono Sto rade i kojima 
je drago da budu pohvaljeni i za ono Sto nisu ufinili - nikako ne 
misli da ce se kazne spasiti, njih ceka patnja te§ka», (Ali-Imran, 
188.). 

Vesele se zbog novotarija, zabluda i sirka koji dine, a vole da budu 
pohvaljeni da slijede sunnet i da su im namjere iskrene. Ovoj vrsti 
pripadaju mnogi koji sebe vezuju uz znanje, asketizam i ibadet a 
skrenuli su sa Pravoga puta. Oni 6ine novotarije, prihvataju zablude, 
pretvaraju se radi ljudi i zele popularnost. I zele da budu pohvaljeni za 
ono sto ne cine da slijede Poslanika, da su iskreni u djelima i da 
posjeduju znanje, a, ustvari, na njih je Allah srdit i oni su zalutali. 

Treca grupa, oni koji su iskreni u svojim djelima, ali koja nisu u 
skladu sa naredenim, kao sto su neuki koji su pobozni i koji sebe 
vezuju uz povudenost od dunjaluka i asketizam. U takvom stanju su svi 
koji Allaha obozavaju na na6in koji On nije propisao vjerujuci da se 
tim svojim ibadetom priblizavaju Allahu. Takvi su, naprimjer oni koji 



1 Buhari, 2.697; Muslim, 1.718; Ebu Davud, 4.606; Ibn Mad2e, 14; Ahmed, 23.929, 
24.604. 
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slusanje zvizduka i pljeskanje rukama, osamljivanje radi kqjeg se 
ostavlja i dzuma-namaz ili dzemat, spajanje dana i noci u postu, post 
kad ljudi bajramuju i tome slicno smatraju dobrim djelima koja pribli- 
zavaju Allahu. 

Cetvrta grupa, oni cija su djela u skladu sa naredenim, ali nisu 
ucinjena radi Allaha. To su dobra djela onih koji se pretvaraju, kao sto 
je onaj koji se bori "protiv dusmana" da bude viden, ili zbog bijesa, ili 
da bi pokazao hrabrost, ili koji ide na hadzdz ili uci Kur'an da bi ljudi o 
tome pricali. Njihova djela su prema vanj§tini, ali nisu i u sustini dobra 
djela. Zbog toga nece biti primljena. 

«A naredeno im je da se samo Allahu klanjaju, da Mu 
iskreno, kao pravovjerni, vjeru ispovijedaju...», (El-Bejjine, 5.). 

Naredeno im je da Allahu ibadet cine shodno onome kako je 
propisano i da u svome robovanju budu iskreni ispovijedajuci ibadet 
samo Njemu. To su nosioci Ijjake na 'budu ve ijjake neste 'in (Samo 
Tebe obozavamo i samo od Tebe pomoc trazimo). 

TACNA VAGA ZA VREDNOVANJE 
IBADETA 

Kad je rijec o najvrjednijem, najkorisnijem i najvaznijem 
ibadetu, nosioci Ijjake na'budu (Samo Tebi ibadet cinimo) imaju 
cetiri stava. Shodno tome, oni su svrstani u cetiri grupe. 

Prva grupa, oni koji smatraju da je najkorisniji onaj ibadet koji je 
dusi najtezi i najnapomiji. Kazu: «Ono sto je najteze du§i, toje sustina 
pokoravanja». I kazu: «Nagrada je shodna kolicini napora». Navode i 
hadis koji nema osnove: "Najvijednija djela su najcrvenija", tj. ona 
koja su najteza i najnapomija. Oni su ljudi mudzahede (naprezanja i 
truda) i ljudi koji tlace nefs (koji dokidaju nefske, dusevne prohtjeve). 
Govore: «DuSa (nefs) moze samo sa mudzahedom (borbom) postati 
ispravna i ustrajna, jer su u njenoj prirodi lijenost, slabost i teznja za 
materijalnim. Stoga, ona ne moze biti ispravna nikako drukcije osim uz 
zastra§ivanje i stalno nametanje te§kih i napomih djela. 

Druga grupa, oni koji najvrjednijim djelom smatraju odricanje od 
dunjaluka i ostavljanje njega. I to na nacin da se od dunjaluka uzme 
samo ono §to je nuzno, da mu se ne pridaje paznja i da se zapostavi 
interes za bilo cime sto je u vezi s njim. I oni sami su podijeljeni u 
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dvije potgrupe. Obicni svijet koji to uzima kao cilj, pa tome stremi, 
tako postupa i druge istome poziva govoreci: «Ovo je vijednije od 
svakoga znanja i ibadeta». Tako, oni zuhd (odricanje od dunjaluka) 
smatraju najboljim i najvaznijim ibadetom. Njihovi odlicnici, pak, 
smatraju to indirektnim ciljem te smatraju da se zuhdom zeli postici 
zatvaranje srca prema svakom osim prema Allahu, posvecivanje i 
ljubav samo Njemu, pokajanje i oslanjanje samo na Njega, bavljenje 
samo onim cime je On zadovoljan, stalno spominjuci Njega srcem i 
jezikom. Uza sve to, potrebna je i neprestana samokontrola. Jer, u 
suprotnom, srce se rasclanjuje i cijepa. 

Treda grupa, oni koji smatraju da je najvrjedniji i najkorisniji 
ibadet od kojeg drugi ljudi imaju znatne koristi. Smatraju da je to 
bolje od onih djela koja donose manjkavu korist (korist samo onima 
koji ih cine). Stoga, oni smatraju da su paznja prema siromasima, 
dobrocinstvo prema ljudima, rjeSavanje njihovih potreba te njihovo 
materijalno i moralno potpomaganje najkorisnija i najvrjednija djela. 
Tome su se priklonili i time se bave. 

Svoj stav dokazuju hadisom Ppslanika, "Sva stvorenja su pod 
Allahovom opskrbom, a Njemu su najdrazi oni koji najvise koriste 
Njegovim stvorenjima" 1 (hadis biljezi Ebu Ja'la). Svoj stav dokazuju i 
time da se korist poboznome vraca, a djela "onih koji koriste" 
obuhvataju i ostale. Pa, kako da budu jednaki?! Kazu: Zbog toga i 
jest istaknuta vrijednost alima nad poboznim kao vrijednost Mjeseca 

nad ostalim zvijezdama. I kazu: «Allahov poslanik, W>, rekao je Aliji 
ibn ebi Talibu, 'Da Allah preko tebe uputi samo jednog covjeka, 
bolje tije nego da posjedujes najbolju stoku'" 2 

Ova vrijednost je zbog toga sto se korist prenosi na druge. Doka- 
zuju to rijecima Poslanika, 0: "Ko poziva uputi, ima nagradu svih 
onih koji ga slijede, s tim da se njihova nagrada nista ne umanjuje"? 

Dokaz je i to sto se djelo poboznoga prekida njegovom smrcu, 
dok se djelo onoga koji koristi drugima ne prekida sve dok njegova 
korist postoji. Svoj stav dokazuju i time da su poslanici bili poslani da 
cine dobrocinstvo ljudima i da ih upucuju, da im opcenito koriste, i za 
njihov dunjaluk i za njihov Ahiret. Nisu bili poslani da bi se izolirali i 



1 Ebu Nua'jm, 2/102,4/237. 

2 Buhari, 2.942; Muslim, 2.409; Ebu Davud, 3.661 ; Ahmed, 22.3 14. 

3 Muslim, 2.674; Tirmizi, 2.674; Ebu Davud, 4.609; Ahmed, 8.915. 
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odvajali od ljudi. Zbog toga je Poslanik, ukorio grupu onih koji su 
se htjeli potpuno povuci iz svakodnevice radi ibadeta i da se nikako ne 
mijesaju sa ljudima. 

Cetvrta grupa, oni koji kazu da je najvrjedniji ibadet djelo koje 
se cirri radi zadobijanja Allahovoga zadovoljstva u svakom vremenu, a 
shodno zahtjevima i potrebama toga vremena, pa je u vremenu dzihada 
najvrjedniji ibadet - dzihad, makar to dovelo do ostavljanja 
uobicajenih nafila (kao sto su nocni namaz ili dobrovoljni post), pa cak 
i do skracivanja namaza (kao sto je u situaciji straha, kad nema 
sigurnosti). 

Kad dode musafir, naprimjer, najvrjedniji ibadet je ispunjenje 
duznosti prema njemu, poklanjajuci mu paznju i ostavljanjem dobro- 
voljnih ibadeta. To se odnosi i na ispunjavanje duznosti prema 
bracnom drugu i porodici. 

Najvrjedniji ibadeti u zoru su: namaz, ucenje Kur'ana, dova, zikr 
i istigfar (trazenje oprosta). 

U vremenu kad ljudi traze uputstvo i zele biti poduceni, najvrje- 
dnije je poducavati i biti s njima. 

U vrijeme ucenja ezana je najvrjedni je ostavljanje svega cime si 
okupiran, pa slusaj ezan i ponavljaj za mujezinom. 

U vrijeme obavljanja pet namaza je najvrjedniji maksimalni trud 
i iskrenost da se namazi obave na najpotpuniji nacin, da se klanjaju u 
prvom vaktu, da se klanjaju u dzamiji, a sve je bolje i vijednije sto je 
dzamija dalja. 

Kad onaj koji je u nevolji trazi pomoc, najvrjednije je da mu se 
pomogne ugledom, fizicki ili materijalno i da se rjesavaju njegovi 
problemi dajuci tome prednost nad nafilama i osamljivanjem. 

Kad se uci Kur'an, najvrjedni ja je koncentracija srca i namjera za 
njegovim proucavanjem i razumijevanjem na nacin kao da ti se Allah 
direktno obraca, uz cvrstu odluku za provodenjem Njegovih naredbi i 
sa vecom paznjom nego sto bi se citalo pismo vladara. 

Na stajanju na Arefatu je najvijednije nastojanje da se postigne 
poniznost i skrusenost dovom i zikrom, a ne postom, koji bi u tome 
oslabio covjeka. 

Najvijednije djelo u toku prvih deset dana zul-hidzdzeta je 
usmjeravanje prema ibadetu, a narocito izgovaranje tekbira (Allahu 
ekber), tehlila (La ilahe illellah) i tahmida (El-hamdu lillah). To je 
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vrjednije i od dzihada, osim kad je u pitanju dzihad koji je farz-i'ajn 
(stroga duznost svakoga pojedinca). 

Stalni boravak i osamljivanje u dzamiji (i'tikaf) najvrjednije je 
djelo u toku posljednjih deset dana ramazana, izbjegavajuci mije§anje 
s ljudima i vezivanje za njih. Tada je i'tikaf bolji i od poucavanja 
ljudi, pa makar, po vecini islamskih ucenjaka, bilo i poducavanje 
Kur'anu. 

Kad je brat musliman bolestan ili kad umre, najvrjednije djelo je 
da ga obides, odnosno da prisustvujes njegovoj dzenazi. 

Kad si u nedaci i ljudi te ezijjete (vrijedaju), najvrjednije djelo je 
da osaburis ostajuci medu ljudima, ne bjezeci od njih. Jer, vjemik 
koji ostaje medu ljudima i podnosi njihove uvrede i ezijjete bolji je 
od onoga koji se ne mijesa s ljudima te ga oni ne ezijjete. Najvrje- 
dnije je da s ljudima sudjelujeS u hajru. To je mnogo bolje nego da ih 
tada izbjegavas. Tako je i najvrjednije da ih izbjegava§ u zlu. Tada je 
bolje da se od njih izoliras nego da se s njima mijesas. 

Medutim, ako znas da bi se zlo odbacilo ili umanjilo kad bi bio 
prisutan, onda je prisustvo bolje od izolacije. 

Najvrjednije je trazenje Allahovog zadovoljstva u svakom vaktu 
i u svakom stanju uposljavanjem obavezama, zahtjevima i potrebama 
toga vakta. 

Ovako su opisani ljudi koji potpuno robuju, dok su oni koji 
pripadaju prethodnim grupama ljudi ogranicenog robovanja. Jer, kad 
neko od njih zavrSi nacin svoga robovanja, vidi sebe kao da je 
umanjio ili potpuno napustio ibadet. Oni Allahu cine ibadet na jedan 
nacin. Medutim, ljudi potpunog robovanja ne nalaze cilj u odredenom 
ibadetu, niti ga nad drugim proteziraju, nego stalno putuju od stanice 
do stanice robovanja. Kad god se pred njima pojavi stanica, cine sve 
napore da je dosegnu, i tako se stalno krecu od jedne do druge stanice. 

Oni se tako ponasaju na svome putovanju ka Allahu sve dok ne 
dopru do cilja. Ako vidi§ ucene, on je s takvima. Ako vidis pobozne, 
on je i sa njima. Ako vidis mudzahide, on je medu njima. Ako vidiS 
zakire (one koji Allaha spominju), on je sa njima. Ako vidis one koji 
udjeljuju i dobrocinstvo cine, on je i s takvima. On je kompletan i 
savrsen rob. Njime ne vlada forma, niti ga ogranicava, niti svojim 
djelima udovoljava zeljama duSe i svaki ibadet cini samo radi Allaha, 
Gospodara svoga. 
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On je, uistinu, ostvario i proveo u djelo Ijjake na'budu ve ijjake 
neste 'in (Samo Tebi ibadet cinimo i samo od Tebe pomoc trazimo). 
Odijeva se i jede ono sto je dostupno i ostvarivo; u svakom vremenu 
se bavi onim sto mu Allah u tome vaktu nareduje; na sijelu sjeda tamo 
gdje je prazno mjesto. Njime ne vlada simbolika, niti je ogranicen 
normom, niti je potcinjen formi. Potpuno je Slobodan. Tamoje gdje je 
Allahova naredba, on slusa Naredbodavca kud god se njegova grupa 
usmjerila i ma gdje "satore" postavili. Sa njim osjeca prisnost ko god 
je na Istini, a od njega se udaljuje ko god je u zabludi. On je poput 
kise - gdje god padne, koristi, i poput palme ciji listovi ne opadaju i 
koja korist daje cak i bodljama na vrhu listova. 

Ostar je protiv onih koji ne slusaju Allahove naredbe, a srdit je 
kad se Njegovc zabrane prekrse. On je Allahov, radi Allaha i sa 
Allahom. Prema Allahu se ophodi kao da ljudi i ne postoje, a prema 
ljudima kao da ga nema. Kad je sa Allahovim stvorenjima, on se 
osami i udalji od centra paznje. 

On je najveci stranac medu ljudima. Koliko li je samo on od njih 
daleko? A koliko li osjeca bliskost prema Allahu, koliko se tome 
raduje, koliku smirenost i spokojstvo osjeca kod Njega?! Od Allaha 
pomoc trazi i samo se na Njega oslanja! 

DZEBRIJA (DETERMINIST) JE LISEN 
SLASTI IBADET A 

Postoje cetiri pravca u pogledu postizanja koristi, mudrosti i cilja 
ibadeta. Shodno tome, ljudi su podijeljeni u cetiri grupe. 

Prvu grupu: cine dzebrijje (deterministi), oni vjeruju da su na 
sve primorani Allahovom odredbom i da nemaju nikakvog izbora, niti 
slobode. Sve smatraju iskljucivo Allahovim htijenjem i strogo Njego- 
vom zeljom. Oni obavljaju ibadet samo zato sto je to naredba, a ne da 
u tome nadu srecu i spas na dunjaluku i Ahiretu. Cine to jer je ibadet 
Allahovo odredenje, naredba i Njegovo htijenje. Oni ne nalaze slast u 
ibadetu, niti u njemu uzivaju. Namaz nije radost njihovim ocima. 
Allahove naredbe nisu radost njihovim srcima, niti hrana i zivot 
njihovim dusama. Zato naredbe nazivaju tekalifom (obavezama), jer 
su njima obavezani. Kad bi neko ko zaziva na ljubav prema caru ili 
nekome drugom njegovu naredbu nazivao obavezom i kazao da to 
cini s poteskocom, niko ga ne bi smatrao iskrenim u njegovom 
zazivanju ljubavi. Zbog toga, ova grupa ili vecina iz ove grupe 
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negiraju ljubav roba prema svome Gospodaru. Kazu: «Ne, nego rob 
voli Allahovu nagradu i uzitke koje ce Mu stvoriti i kojima ce se 
nasladivati». 

Oni smatraju da rob ne voli Allahovo bice. Tako oni daju ljubav 
stvorenom pored njihovoga Stvoritelja. A sustina robovanja je upravo 
potpuna ljubav. Tako oni porekose sustinu i srz robovanja ibadeta, a i 
sustinu Alahove bozanstvenosti (uluhijeta), a to je da je Allah Onaj 
Koji se obozava, Koji se voli krajnjom ljubavlju, uporedo sa 
krajnjom poniznoscu, poslusnoscu, velicanjem i postovanjem. Tako 
porekose da se On voli i time porekose Njegovu bozanstvenost 
(ilahijjet). 

Predvodnik sekte je El-Dza'd ibn Dirhem, kojeg je na Kurbanba- 
jram kao zrtvu zaklao Halid ibn Abdullah el-Kasri, rekavsi: "On, El- 
Dza'd, tvrdi da Allah nije razgovarao sa Musaom, i da nije uzeo 
Ibrahima za prijatelja". On je u sustini poricao da je Allah Voljeni i 
Onaj Koji voli. Smatrao je da je Ibrahim, H&, imao potrebu kod 
Allaha, a dzehmijje je nazivaju prijateljstvom u kome sudjeluju sva 
stvorenja. Njima su sva stvorenja Allahovi prijatelji. 

Drugu grupu: cine kaderije (indeterministi; oni ne vjeruju u 
kader - Allahovo odredenje i smatraju da imaju potpunu slobodnu 
volju; nap. prev.). Oni kazu: «Ibadeti su cijena za koju ce robovi 
dobiti nagrade i uzivanje». To je poput isplacivanja nadnicarima. 
Tako ce Allah za ibadete dati naknadu, kao sto kaze: 



«Taj Dzennet ste u nasljedstvo dobili za ono Sto ste £inili» 

(El-A'raf, 43.). I kaze: 



«Udite u Dzennet zbog onoga Sto ste iinili» (En-Nahl, 32 ). 



Poslanik, 0, prenosi od svog Uzvisenog Gospodara rijeci: "Moji 
robovi, to su vasa djela koja sum vam pobrojao i zabiljezio ih, a 
zatim vam ih isplacujem" 1 (za njih vas nagradujem). Uzviseni kaze: 





Muslim, 2.577. 
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«Samo oni koji budu strpljivi, bit ce bez racuna nagradeni» 

(Ez-Zumer, 10.). 

Allah to u ajetima, kazu oni, naziva dzeza (nadoknada), edzr 
(nagrada) i sevab jer se ona jesubu (pociniocu) vraca zbog njegovih 
dijela. Medutim, nagrada se naziva sevabom - a Allah najbolje zna - 
zato sto se ona vraca pociniocu, kao i plodovi njegovih djela na 
dunjaluku, da ih preispita i da u vezi s njima izvrsi samoobracun, da - 
shodno onome sto pronade u plodovima svoga djela koje mu se vratilo 
- sazna njegovu manjkavost i skretanje s Puta, sto je neizbjezno. Tako 
treba postupiti i dopuniti manjkavost u svim dunjaluckim poslovima i 
situacijama, kao sto su poljoprivreda i zanat, trgovina i drugo. 

Kad svoja djela ne bi kriticki posmatrao i ne bi vrsio samoo- 
bracun zato sto ga savladavaju nemar, neznanje i slijepo slijedenje, na 
Sudnjem danu zbog toga ne bi imao nikakvog opravdanja. 

Oni kazu: «Kad nagrada i kazna ne bi imali veze sa djelima, ne 
bi bilo nikakvog smisla nazivati ih dzeza (naknada), niti edzr (placa), 
a niti sevab (nagrada)». I kazu: «Na isto upucuje i vaganje djela 
(vezn). Jer kad se nagrada i kazna ne bi dovodile u vezu sa djelima i 
kad ne bi bile njihova neminovnost i njihova cijena, vaganje djela ne 
bi imalo nikakvoga smisla». A Uzviseni kaze: 

«Mjerenje toga dana bit ce pravedno. Oni £ija dobra djela 
prevagnu, oni ce Sta zele postici. A oni iija dobra djela budu lahka, 
oni ce stradati zato Sto dokaze naSe nisu priznavali» (El-A'raf, 8.-9). 

Ove dvije grupe su krajnje suprotne. Medu njima je ogromna 
razlika. Dzebrijje, opet, uopce ne dovode djela u vezu sa nagradom. 
Smatraju dozvoljenim da Allah kazni onoga koji je citavoga zivota bio 
pokoran, a da nagradi onoga koji je citav zivot bio neposlusan Njemu. 
Oni su kod Allaha - tako smatraju dzebrijje - isti. Dozvoljavaju da 
Allah na vece i bolje stepene uzdigne onoga cija su djela malobrojna 
nad onima cija su djela veca, brojnija i vrjednija. Sve je to - prema 
misljenju dzebrijja - iskljucivo Allahova volja, bez objasnjenja i 
razloga, i bez mudrosti, koja zahtijeva takvu nagradu ili kaznu. 

Nasuprot njima, kaderije obavezuju Uzvisenog Allaha da robu 
mora davati ono sto mu je najbolje. I to je strogo uvjetovano djelima, 
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koja su cijena nagrade. A dobijanje nagrade bez djela moze biti zago- 
rcano prigovaranjem za tu sadaku koja nije zaradena. Allah ih ubio! 
Koliko samo Allaha ne poznaju! Kako su samo zavedeni! Allahovu 
dobrotu i Njegovo dobrocinstvo prema Svome robu uporeduju sa 
sadakom covjeka drugome covjeku. Cak govore: «Zaista je robu 
draze i bolje ono sto mu Allah da kao placu za njegova djela, nego 
ono sto mu Allah od Svoje dobrote da bez ucinjenih djela». 

Onda im se dzebrijje u potpunosti suprotstavljaju, pa djelima ne 
pridaju apsolutno nikakav uticaj u nagradivanju. 

Obje spomenute grupe su nepravedne. Skrenule su sa Pravoga 
puta, koji je Allah Svojim robovima ucinio prirodnim, kojim su posla- 
nici dosli i Knjige objavljene, a to znaci da su djela uzroci nagrade ili 
kazne i da ih neminovno povlace sa sobom, kao sto i ostali uzroci 
povlace svoje posljedice. Dobra djela su Allahova pomoc i uputa 
(tevfik), Njegova dobrota, plemenitost i sadaka prema svome robu. On 
mu pomaze i upucuje ga na cinjenje dobrih djela stvorivsi u njemu 
zelju i mogucnost da ih realizira, ucinivsi mu ta djela dragim i milim 
srcu, a nevaljala djela odvratnim. I pored toga, dobra djela nisu cijena 
nagrade i naknade, niti dostizu njihovu vrijednost. Najvise sto mogu 
biti - ako rob pri tome pokaze iskrenost i krajnji napor i obavi ih na 
najpotpuniji nacin - jest da budu zahvala za neke Allahove blagodati. 
Ako bi Allah od njega trazio da Mu se na njima zahvali koliko one 
zasluzuju, rob Mu se nikad ne bi mogao u potpunosti zahvaliti. Zato, 
kad bi Allah kaznio sve stanovnike nebesa i Zemlje, ne bi im zbog 
toga ucinio nepravdu. A da im se svima smiluje, Njegova milost bi 
bila vijednija od svih njihovih djela, kao sto se prenosi od Poslanika, 

Zbog toga je Poslanik, 0, negirao ulazak u Dzennet samo zbog 
djela, rekavsi: "Nikoga od vas u Dzennet nece uvesti njegova djela". 
Prisutni rekose: "Pa ni tebe, Allahov Poslanice?" "Ni mene, osim ako 
me Allah ne obaspe Svojom miloscu i dobrotom." x Ali, Uzviseni Allah 
potvrduje ulazak u Dzennet zbog djela: 



«Udite u Dzennet zbog onoga Sto ste radili» (En-Nahl, 32.). 

Medutim, izmedu ajeta i hadisa ne postoji nikakva kontradikto- 
most, jer navedena negacija i potvrda ne govore o istom znacenju. 



Buhari, 6.467; Muslim, 2818; Ahmed, 1 1.094. 
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Negira se da se Dzennet zasluzuje samim djelima, kao i to da su 
dobra djela cijena Dzenneta, sto je odbacivanje tvrdnje kaderija 
(medzusija), koji tvrde da darivanje nagrade bez djela sa sobom 
povlaci prigovaranje na tome. Pripadnici te grupe su najvece 
neznalice o Allahu i izmedu njih i Allaha je najdeblji zastor. Oni 
zasluzuju da budu medzusije (vatropoklonici) ovog ummeta. 

Dovoljno je njihovo neznanje o Allahu, to sto ne znaju da svi 
stanovnici nebesa i Zemlje pripadaju Njegovoj dobroti. Potpuna 
radost i sreca, ushicenje i slast se nalaze u njihovom zadovoljstvu 
dobrotom i plemenitoscu njihovog istinskog Gospodara i Zastitnika. 

Zivot im je lijep i prijatan upravo zbog ove dobrote i plemeni- 
tosti. Na najvecem stepenu i Allahu najblizi je onaj koji najvise 
poznaje i priznaje Njegovu dobrotu i plemenitost, vise je se sjeca, 
vise je zbog nje zahvalan i zbog nje Allaha vise voli. Svi ljudi su u 
okrilju samo Njegove dobrote. 

«Oni ti prebacuju na tome Sto su primili islam. Reci: Ne 
prebacujte mi Sto ste islam primili; naprotiv, Allah je vama milost 
podario time Sto vas je u pravu vjeru uputio, ako iskreno govorite» 

(El-Hudzurat, 17.). 

Podnosenje prigovaranja za dobro od stvorenja je, ustvari, 
manjkavost, jer je i onaj kome se prigovara stvorenje poput tebe. 
Ako mu prigovori dobrotu, tada se nad njim uzdize, a onaj kome se 
prigovara, vidi sebe manje vrjednijim od njega. Ovo ne vazi za 
svako stvorenje. 

Allahov Poslanik, 0, zasluzuje priznanje svog ummeta za 
dobrotu prema njima. Ashabi bi govorili: "Allah i Njegov Poslanik su 
najblagodarniji". Nije pogresno da roditelj istice dobrotu prema svome 
sinu, niti je sinu sramota da to podnosi. Pa, sta je, onda, sa 
Gospodarom svjetova, u Cijem se moru dobrote i ciste milosti nalazi 
svako stvorenje bez ikakve njihove nadoknade? Iako su njihova djela 
uzroci postizanja Njegove plemenitosti i darezljivosti, On je, ipak, 
prema njima El-Mennan (Dobrocinitelj), jer im je On pomogao i 
uputio na te uzroke. Dao im je snagu da ih realiziraju i upotpunio ih, a 
potom ih ukabulio. 
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Ovo je ispravno shvatanje tvrdnje u ajetu da se djelima ulazi u 
Dzennet: «zbog onoga §to ste radili». Rijec zbog oznacava uzrok. 
To znaci da su djela uzrok postizanja Allahove milosti i dobrote, a 
tako i Dzenneta, a ne da su sama djela dovoljna za ulazak u Dzennet 
bez Allahove milosti (nap. recenzenta), sto demantira kaderije i 
dzebrijje, koji kazu da djela i nagrada nemaju veze, niti su djela 
uzroci nagrade. 

Kur'anski i hadiski tekstovi pobijaju stavove i jednih i drugih, 
kao i logicki dokazi i sama ljudska priroda. Jasna je snaga i velicina 
stava ehli sunneta onome ko ima zdravo srce. 

To je grupa srednjeg puta, oni koji potvrduju Allahovu opcenitu 
volju, Njegovo odredenje i Njegovo stvaranje ljudi i njihovih djela i 
da Njegova savrsena mudrost zahtijeva vezivanje uzroka za 
posljedice. 

To je serijatska naredba, Allahova odredba, koja se realizira 
prije ili poslije. Obje ove zabludjele grupe su zapostavile jednu 
vrstu istine, a pocinile jednu ili vise vrsta zablude, a Allah je 
sljedbenike sunneta Svojom voljom uputio ka Istini o kojoj se oni 
razilaze: 



«Allah upucuje koga hoce na Pravi put» (El-Bekare, 213.). 



«To je Allahova blagodat koju daje kome hoce, Njegova 
blagodat je neizmjerna» (El-Dzumu'a, 4.). 



Trecu grupu cine oni koji smatraju daje korist ibadeta u uvjezba- 
vanju nefsa (duse) i njegovo usavrsavanje i pripremanje za primanje 
istinskih saznanja te oslobadanje od zivotinjskih poriva. Ako dusa 
zapostavi ibadet, bit ce poput divljih i domacih zivotinja. lbadet oslo- 
bada dusu njenih obicaja i navika i dovodi je u slicnost i vezu sa cistim 
srcima i umovima. Tako dusa postigne znanje i postane sposobna da 
se u nju usade i uklesu razlicite forme istinskih saznanja i spoznaja. 





FILOZOFIRANJE 
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LJUBAV JE TEMELJ IBADETA 



Cetvrtu grupu cini muhamedansko-ibrahimovska grupa 
(sljedbenici dvojice Allahovih prijatelja, oni koji su spoznali Allaha, 
poznavaoci mudrosti u Njegovim naredbama, serijatu i stvaranju, ljudi 
koji znaju svrhu i namjeru robovanja Allahu). 

Prve tri grupe zaklonjcne su od istine zbog svojih neosnovanih 
sumnji i netacnih pravila, koja, ustvari, nista ne vrijede. Radosni su 
zbog svojih apsurdnih stavova i zadovoljni sanjarenjima na koja su 
navikli. Kad bi znali da iza onoga sto posjeduju ima nesto velicanstve- 
nije i vece, ne bi se ni sa cim, osim sa time, zadovoljavali. Medutim, 
njihovi umovi to ne mogu dokuciti. Nisu na to upuceni svjetlom vjero- 
vjesnistva i ne osjecaju ga, pa se i ne trude da to postignu. 

Vide da su samo oni na putu Istine i smatraju da je kontrad- 
iktomo i neispravno ono cime raspolazu drugi. To je velika nevolja 
svih zabludjelih grupa. Onome cime oni raspolazu daju prednost nad 
svime drugim, a od toga je sacuvan samo onaj koga Allah sacuva. 

Tajna robovanja, njegov cilj i mudrost otkriju se samo onome ko 
spozna svojstva Uzvisenoga Gospodara i ne negira ih, ko poznaje 
znacenje i sustinu uluhijjeta (tj. da samo On zasluzuje da Mu se ibadet 
cini), znacenje da je On Bog. On je jedini istinski Bog, a sva druga 
bozanstva su laz, i to najveca laz. Samo Njemu dolikuje da bude 
obozavan, a ibadet je nuzna neminovnost i posljedica cinjenice da je 
On Bog. To dvoje je u vezi kao sto je znanje u vezi s naukom, 
odredenje s odredbom, glasovi sa sluhom, dobrocinstvo s miloscu, 
davanje sa darezljivoscu. 

Ko negira i ne poznaje sustinu Allahove bozanstvenosti, kako ce 
znati mudrost, ciljeve i razloge propisivanja ibadeta!? Kako ce znati 
da su ljudi stvoreni radi robovanja, da su zbog toga poslanici dolazili i 
Knjige objavljivane i da su zbog toga stvoreni Dzennet i Dzehenem? 
Zanemarivanje, poricanje i sprjecavanje ibadeta znaci pripisivanje 
Allahu onoga sto Mu ne dolikuje, nad cime je uzvisen Onaj Koji je 
stvorio nebesa i Zemlju radi istine. Nije ih stvorio uzalud! Niti je 
covjeka uzalud stvorio, a niti ce ga ostaviti bez odgovomosti! 
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Uzviseni kaze: 

l^'J^Sj ^'Jkj&k d^^ii) 

«Pa zar ste mislili da smo vas Mi uzalud stvorili i da Nam se 
necete vratiti?» (El-Mu'minun, 115.), a to znaci: bez razloga i 
mudrosti, bez robovanja i odgovornosti. Uzviseni to izricito naglasava: 

«Dzine i ljude sam stvorio samo da Me obozavaju - da Mi 
ibadet t'me» (Ez-Zarijat, 56.). 

Dakle, ibadet (robovanje) cilj je stvaranja dzina, ljudi i svih stvo- 
renja. Uzviseni Allah kaze: 

«Misli li covjek da ce biti ostavljen bez odgovornosti?» (El- 
Kijame, 36.), tj. da ce biti zanemaren. Safia, komentirajuci ovaj ajet, 
veli da to znaci da ga nece ostaviti, nece biti nista naredeno i nista 
zabranjeno. Drugi vele da "nece biti nagraden ili kaznjen". Oba 
komentara su tacna, jer su nagrada i kazna posljedica naredbe i 
zabrane. Ibadet se trazi preko naredbe i zabrane, jer je sustina ibadeta 
povinovanje Allahovim naredbama i ostavljanje onoga sto je On 
zabranio. 



Uzviseni kaze: 




«...i o stvaranju nebesa i Zemlje razmisijaju: 'Gospodaru 
na§, Ti nisi ovo uzalud stvorio, hvaljen Ti budi, i sacuvaj nas 
patnje u Vatri» (Ali-Imran, 191.). I kaze: 

«Mi smo nebesa i Zemlju i ono izmedu njih mudro stvorili» 

(El-Hidzr, 85.). I kaze: 

«A Allah je nebesa i Zemlju mudro stvorio i zato da bi svaki 
covjek bio nagraden ili kaznjen prema onome Sto je zasluzio» 

(El-Dzasije, 22.). 
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Time nas Allah izvjestava da je nebesa i Zemlju stvorio sa 
istinom (bil-hakki), koja u sebi sadrzi naredbu i zabranu, nagradu i 
kaznu. Svako pametan treba razmisliti o razlici izmedu prve tri grupe 
i izmedu jasnog slova Objave. Vidjet ce da oni ne vjeruju u Allaha 
onako kako Mu to dolikuje, niti su Ga spoznali istinskom spoznajom. 
Uzviseni Allah je stvorio stvorenja da bi Njega obozavali, cinili 
ibadet sa potpunom ljubavlju prema Njemu, s poniznoscu izvrsa- 
vajuci Njegove naredbe. 

Stoga je temelj robovanja ljubav prema Uzvisenom Allahu, 
iskazivanje ljubavi samo prema Njemu. Da sva ljubav bude radi Njega, 
da rob pored Njega ne voli nikoga, nego da voli zbog Njega i u 
Njegovo ime, kao sto voli Njegove vjerovjesnike, i Njegove poslanike, 
i Njegove meleke, i Njegove evlije (dobre ljude). 

Nasa ljubav prema njima proizlazi iz ljubavi prema Njemu. To 
nije ljubav pored Njega, kao ljubav onih koji pored Allaha uzimaju 
sebi druga bozanstva, voleci ih kao sto Njega vole. 

Posto je sustina i tajna robovanja ljubav prema Njemu, ona se ne 
moze realizirati drukcije nego slijedenjem naredenog, a odbaciva- 
njem zabranjenog, cime sustina robovanja i ljubavi postaju jasne. 

Zbog toga je Uzviseni slijedenje Njegovoga Poslanika ucinio 
znakom i dokazom ljubavi prema Njemu. Svevisnji veli: 

«Reci: 'Ako vi volite Allaha, mene slijedite, i vas ce Allah 
voljeti'» (Ali-Imran, 31.). Tako je Allah ucinio da njihova ljubav 
prema Njemu bude uvjetovana slijedenjem Njegovoga poslanika i 
uvjet za Allahovu ljubav prema njima. Nemoguce je postojanje 
uvjetovanog bez postojanja uvjeta, i obrnuto: uvjetovano se moze 
ostvariti samo nerealizacijom uvjeta. Jer, kad nema slijedenja, onda 
nema ni ljubavi. Nepostojanje njihove ljubavi prema Allahu nemino- 
vno povlaci da oni ne slijede Njegove poslanike, a njihovo neslije- 
denje poslanika neminovno povlaci nepostojanje Allahove ljubavi 
prema njima. Stoga je nemoguca njihova ljubav prema Allahu i 
Allahova ljubav prema njima bez slijedenja Njegovih poslanika. To 
upucuje da je slijedenje poslanika, ustvari, ljubav prema Allahu, a 
pokornost Njegovome Poslaniku je pokomost Njegovoj naredbi. Cak 
i sama ljubav nije dovoljna u robovanju sve dok Allah i Njegov 
Poslanik ne budu drazi robu od svega ostalog, odnosno njemu ne 
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smije biti nista draze od Allaha i Njegovoga Poslanika. Ako mu je 
nesto, pak, draze od Allaha i Njegovoga Poslanika, onda je to sirk, 
koji Allah, sigumo, nece oprostiti i Allah takvoga nece uputiti. 
Uzviseni kaze: 




«Reci: Ako su vam ocevi va§i i sinovi vaSi, i braca vaSa, i zene 
vase i rod vaS, i imanja vaSa koja ste stekli, i trgovaika roba za 
koju strahujete da nece prode imati, i kuce vase u kojima se 
prijatno osjecate - miliji od Allaha i Njegovoga Poslanika i od 
borbe na Njegovome Putu, onda pricekajte dok Allah Svoju odlu- 
ku ne donese. A Allah grjesnicima nece ukazati na Pravi put» 
(Et-Tevba, 24.). Svako ko istice pokomost prema spomenutom u ajetu 
ispred pokornosti prema Allahu i Njegovome Poslaniku, ili njihove 
rijeci uzdize nad rijecima Allaha i Njegovoga Poslanika, ili njihovo 
zadovoljstvo nad Allahovim i zadovoljstvom Njegovoga Poslanika, ili 
strah, nadu i oslanjanje na njih iznad straha, nade i oslanjanja na 
Allaha, ili daje prednost lijepom ophodenju prema njima nad lijepim 
ophodenjem prema Allahu, takav ne spada medu one kojima su Allah i 
Njegov Poslanik drazi od svega ostaloga. Makar to i svojim jezikom 
tvrdio, on je lazov i govori ono sto je u suprotnosti sa njegovim 
stvamim stanjem, isto kao i onaj koji istice necije propise nad 
propisima Allaha i Njegovoga Poslanika dajuci im prednost. 

CETIRI OSNOVE POTPUNOG ROBOVANJA 

Ijjake na'budu (Samo Tebi robujemo) sazdano je na temeljima 
koje sacinjavaju cetiri elementa, a ti su: realizacija i sazivljavanje sa 
onim sto Allah i Njegov Poslanik vole i cime su zadovoljni: 

■ svjedocenje jezikom, 

■ svjedocenje srcem, 

■ djelovanje srcem i, 

■ djelovanje organima. 

Istinsko robovanje objedinjuje sva cetiri navedena elementa, pa 
su stvami nosioci Ijjake na 'budu nosioci ove Cetiri dimenzije. 
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Svjedocenje srcem je istinsko uvjerenje (i'tikad) u ono o cemu je 
Uzviseni Allah izvijestio o Sebi, Svojim imenima, svojstvima i 
djelovanjima te Svojim melekima, susretu na Sudnjem danu i svemu 
kako je to doslo preko poruke Njegovih poslanika. 

Svjedocenje jezikom se sastoji u izjavljivanju Njemu, pozivanju 
Njemu i Njegovoj odbrani i objasnjavanju neistinitosti onoga sto je 
oprecno tome te u stalnom spominjanju Uzvisenog Allaha i dosta- 
vljanju Njegovih zapovijedi. 

Djelo srcem je ljubav prcma Njemu, oslanjanje na Njega, iskreno 
obracanje samo Njemu, strah i nada od Njega, iskreno Mu ispovije- 
danje vjere, strpljivost kad su u pitanju Njegove naredbe, zabrane i 
odredbe, zadovoljstvo Njime i od Njega, privrzenost i neprijateljstvo 
radi Njega, smirenost sa Njim i druga djela srca. Djela organa bez 
djela srca su beskorisna ili vrlo malo korisna. Djela organima su 
namaz, dzihad, odlazak na dzumu i u dzemat, potpomaganje nemo- 
cnog, dobrocinstvo prema stvorenjima itd. 

fjjake na'budu (Samo Tebi ibadet cinimo) jest pridrzavanje i 
potvrdivanje ova cetiri elementa, a Ijjake neste'in (Samo od Tebe 
pomoc trazimo) jest trazenje pomoci i podrske u njihovom realizi- 
ranju, dok Ihdines-siratal-mustekim (Uputi nas na Pravi put) sadrzi 
detaljnu provedbu oba ajeta, nadahnuce i inspiraciju za ustrajnost i 
kretanje putem onih koji putuju prema Uzvisenom Allahu. 



Svi poslanici su pozivali maksimi: Samo Tebi robujemo i samo 
od Tebe pomoc trazimo. Svi su, od prvog do posljednjeg, pozivali 
vjerovanju u Allahovu jednocu i iskrenost u robovanju Njemu. Nuh 
je pozivao svoj narod: 



«Allahu se klanjajte, vi drugog Boga osim Njega nemate» 

(El-A'raf, 59.), a i Hud i Salih i Suajb (El-A'raf, 65., 73., 85.), i 
Ibrahim, Uzviseni kaze: 



«Mi smo svakom narodu poslanika poslali: Allahu se 
klanjajte, a kumira se klonite!» (En-Nahl, 36 ). 



ROBOVANJE JE VRHUNAC CASTI 
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I kaze: 

«Prije tebe nijednog poslanika nismo poslali, a da mu nismo 
objavili: Nema Boga osim Mene, zato se Meni klanjajte!» (El- 
En bij a, 25.). I kaze: 

«0, poslanici, dozvoljenim i lijepim jelima se hranite i 
dobra djela {finite! Ova vasa vjera jedina je prava vjera, a Ja 
sam Gospodar va§, pa Me se pri£uvajte!» (El-Mu'minun, 51.-52). 

Uzviseni Allah je robovanje ucinio svojstvom svojih najpotp- 
unijih i najblizih stvorenja, pa kaze: 

s y" tr ' <s • . > 

«Mesihu nece biti zazorno da prizna da je Allahov rob, a ni 
melekima, Njemu najblizim. A onima kojima bude zazorno da se 
Njemu klanjaju i koji se budu oholili, Allah ce ih sve pred Sebe 
sakupiti» (En-Nisa, 172.). I kaze: 

^ - ^ ^ ^ ^ - • ^ - ^ 

«Oni koji su bliski Gospodaru tvome doista ne zaziru da mu 
se klanjaju, samo Njega hvale i samo pred Njim licem na tlo 
padaju» (El-A'raf, 206.). 

Ovo pojasnjava da je u 19. ajetu sure El-Enbija, poslije rijeci: 

«Njegovo je sve Sto je na nebesima i na Zemlji», potpuna 
stanka. Zatim zapocinje: 

«A oni koji su kod Njega, ne zaziru da Mu se klanjaju, i ne 
zamaraju se. Hvale ga nocu i danju, ne malaksavaju» (El-Enbija, 
19.-20.). 
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Ovo su dvije potpuno odvojene recenice. Znaci, svi na nebesima 
i Zemlji su Njegovi robovi i u Njegovoj vlasti. Zatim zapocinje druga 
recenica: "A oni koji su kod Njega, ne zaziru da Mu se klanjaju". 
Znaci, meleki, koji su kod Njega, ne ohole se u robovanju Njemu, tj. 
ne osjecaju odbojnost prema robovanju, niti im je to teret, niti se 
umaraju da bi se mogli iscrpiti ili prekinuti robovanje. 

Ne, nego je to njihov ibadet i tesbih (slavljenje), kao sto je to 
ljudima uzimanje daha (disanje). Prva recenica podrazumijeva opis 
robova Njegovoga rububijjeta (vlasti i gospodarenja), a druga 
podrazumijeva opis robova Njegovog ilahijjeta (bozanstvenosti, 
prava da se samo Njemu ibadet cini). Uzviseni kaze: 

«A robovi Milostivoga su oni koji po Zemlji mirno 
hodaju...», pa do kraja sure (El-Furkan, 63.77). I kaze: 

«Sa izvora iz kojeg ce samo Allahovi Sticenici (ibadullah) piti, 
i koji ce kuda hoce bez muke razvoditi» (Ed-Dehr, 6.); 

{ . . . ijjG cssj^=»irj) 

«1 sjeti se roba nasega Davuda» (Sad, 17.); 

«I sjeti se roba naseg Ejjuba» (Sad, 41.); 

«I sjeti se robova naSih Ibrahima i Ishaka i Ja'kuba» (Sad, 
45.). I kaze o Sulejmanu: 



«Divan je on rob, i mnogo se kajao» (Sad, 30.). O Mesihu 
kaze: 



«On je bio samo rob koga smo Mi poslanstvom nagradili» 

(Ez-Zuhruf, 59.), sto potvrduje da je Isa, >feSl, bio samo rob koji 
robuje Bogu, a ne bog, kako to za njega tvrde njegovi neprijatelji 
krscani. Takoder, kao roba opisuje i Svoje najcasnije stvorenje, 
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onoga koji je kod Njega na najviSem stepenu i isticuci mu tako 
najcasnije mekame. Uzviseni kaze: 

«A ako sumnjate u ono Sto objavljujemo robu Svome, 
natinite vi jednu suru slifnu objavljenima njemu...» (El-Bekare, 
23.)- 1 kaze Plemeniti i Uzviseni: 

«Neka je uzvisen Onaj Koji robu Svome objavljuje 
Furkan..», tj. Kur'an (El-Furkan, 1 .); 

«Hvaljen neka je Allah, Koji Svome robu objavljuje Knjigu..» 

(El-Kehf, 1.). 

Ovdje ga spominje kao roba u vrijeme kad mu se Knjiga objav- 
ljuje i u vrijeme izazova drugima da napisu neSto slicno. I kaze: 

«A kad je Allahobv rob ustao da mu se pomoli, oni su se u 
gomilama oko njega tiskati stali» (El-Dzin, 19.), pa ga i ovdje 
spominje kao roba u vrijeme pozivanja u vjeru. 




«Hvaljen neka je Onaj Koji je u jednom £asu nodi preveo 
Svoga roba iz Hrama casnog u Hram daleki...» (El-Isra, 1.). Isto 
tako, i za vrijeme Israa opisuje ga kao Svoga roba. 

U vjerodostojnom hadisu se navodi da je Poslanik, rekao: 
"Nemojte me pretjerano velicati kao sto su krscani presli granicu u 
velicanju Mesiha, sina Merjeminog. Ja sam samo rob. I recite: 
Allahov rob i Njegov poslanik". 1 U drugom hadisu stoji: "Ja sam rob, 
jedem kao sto jede rob i sjedim kao sto sjedi rob"} 

U Buharijevom Sahihu se navodi da je Abdullah ibn Amr rekao: 
"U Tevratu sam citao ovakav opis Muhammeda, i&k Muhammed, 
Allahov Poslanik, Moj rob i Moj Resul, nazvao sam ga Mutevekkilom 



1 Buhari, 3.445; Ahmed, 155; Darimi, 2.784. 

2 EI-Ad2iri, 197; Kadi Ijad; Sifa, 1/188. 
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(onaj koji se na Allaha oslanja). Nije grub, niti osor, niti vice po 
carsijama, a niti na zlo uzvraca zlim, nego preko toga prelazi i 
prasta". 1 

Stoga, Uzviseni Allah samo Svoje robove obveseljava potpunom 
radoscu, pa kaze: 

«Zato, obraduj robove Moje, koji Kur'an slusaju i slijede 
ono najljepse u njemu» (Ez-Zumer, 17.-18.). 

Samo njima garantira potpunu sigumost, pa kaze: 

«0, robovi Moji, za vas danas straha nece biti, niti ce i za 
elm tugovati oni koji su u ajete NaSe vjerovali i poslusni bili» 

(Ez-Zuhruf, 68.-69). 

I ucinio je da samo nad njima sejtan nema vlasti, nego je njegova 
vlast nad onima koji ga za prijatelja uzmu i koji Allahu druga pripi- 
suju, pa kaze: 

«Ti neceS imati nikakve vlasti nad robovima Mojim, osim 
nad onim koji te budu slijedili, od onih zalutalih» (El-Hidzr, 42.). 

I kaze: 

jjjll^olUl. L2j ^ji^^o '^sj*) ^Ky'^J* jLUl.iJ^JJoj. . . / 

r * ^ * ** ^ 

«Sejtan nema nikakve vlasti nad onima koji vjeruju i koji se 
u Gospodara svoga pouzdaju, njegova je vlast jedino nad onima 
koji njega za zaStitnika uzimaju i koji druge Allahu ravnim 
smatraju» (En-Nahl, 99.-100.). 

I Poslanik, istakao je da je najveci stepen vjere ihsan 
(upotpunjavanje robovanja). U Dzibrilovom hadisu - kad ga je upitao 
o ihsanu - odgovorio je: "Da robujes Allahu kao da Ga vidis, jer i 
ako Ga ne vidis, On vidi tebe"? 



1 Buhari, 2.125; Ahmed, 6.585. 

2 Buhari, 50,4.777; Muslim, 9; Nesai, 4991; Ibn Madze, 64; Ahmed, 9217. 
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NEOPHODNO JE 
PRIDRZAVANJE IJJAKE NA'BUDU 
SVAKOME ROBU SVE DO NJEGOVE SMRTI 

Uzviseni Allah Svome Poslaniku veli: 

«Robuj svome Gospodaru sve dok ti smrt ne dode» (El-Hidzr, 
99.). Stanovnici Vatre ce reci: 

«...! Sudnji dan smo poricali sve dok nam smrt nije dosia» 

(El-Muddessir, 46.-47.). 

Konsenzusom svih mufesira, rijed jekin u navedenim ajetima 
oznadava smrt. U vjerodostojnoj predaji - u kazivanju o smrti Osmana 
ibn Maz'una, navodi se da je Poslanik, $1, rekao: "Od njegovoga 
Gospodara dode mu jekin", 1 tj. smrt i ono sto ona sa sobom donosi. 
Tako se Allahov iskreni rob od robovanja ne rastavlja sve dok je u 
ovoj Kuci obaveza. Cak i u berzahu (kaburskom zivotu) postoji druga 
vrsta robovanja, i to se vidi iz toga kad dvojica meleka budu pitali: 
"Kome si robovao? I sta za Allahova poslanika, 0, kazes?" i kad budu 
trazili odgovor. 

Cak i na Sudnjem danu bit ce dovjek robovanjem obavezan, kad 
Allah pozove sva stvorenja da Mu sedzdu udine. Svi vjernici ce 
udiniti sedzdu, a nevjernici i oni koji su dvolidni (munafici) nece je 
moci udiniti. Tek onda kad svi u Kucu nagrade ili Kucu kazne udu, 
tek onda prestaju obaveze. 

Tada ce robovanje nagradenih biti tesbih (velidanje Allaha), koji 
ce biti uporedo sa njihovim uzdisajima, zbog 6ega nece osjecati 
nikakvu teskocu i zamor. 

Ko misli da je dosegao stepen na kome vise nije obavezan robo- 
vati, taj je otpadnik koji u Allaha i Njegovoga Poslanika ne vjeruje. On 
je dosegao "stepen" nevjerovanja u Allaha i izlaska iz Njegovoga dina. 
Medutim, kad se Allahov rob ustali na stepenima robovanja, njegovo 
robovanje, zapravo, postaje vece. Njegova zaduzenja u odnosu na 



1 Buhari, 1 .243, Ahmed, 26.9 1 ! . 
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onoga koji je na stepenu ispod njegovoga bivaju veca i mnogobrojnija. 

Zato su zaduzenja Allahova poslanika, 0, i svih poslanika bila veca 
od zaduzenja njihovih sljedbenika. Opet, zaduzenja ulul-'azma 
(odabranih poslanika) veca su od ostalih poslanika. I zaduzenja onih 
koji znaju su veca od zaduzenja onih koji ne znaju. I tako redom, 
shodno ljudskim stepenima. 

PODJELA ROBOVANJA NA OPCE I POSEBNO 

Opde robovanje je robovanje Allahu svih stanovnika nebesa i 
Zemlje, dobrih i losih, vjemika i nevjemika. To je robovanje koje je 
posljedica vlasti i moci. Uzviseni kaze: 

.< * / ^ " ^ / 

«Nema nikoga ko je na nebesima i Zemlji a da nece doci 
Milostivom kao rob» (Meijem, 93.). Znacenje ovog ajeta podrazumi- 
jeva i vjernike i nevjernike. Uzviseni kaze: 

«I onoga dana kad ih iskupi, i one koje su oni mimo Allaha 
obozavali, pa im rekne: Jeste li vi oni koji su zaveli ove Moje 
robove?...» (El-Furkan, 17.), pa ih ovdje Allah naziva Svojim robo- 
vima, iako su zalutali. Medutim, taj naziv je odreden pokaznom 
zamjenicom ove. A sto se tice Njegovih potpunih robova, oni su samo 
druge vrste, o kojima cemo - ako Bog da - poslije dati objasnjenje. 

Uzviseni kaze: 

<> * > ' 

«Reci: 'O, Allahu, Stvoritelju nebesa i Zemlje, Poznavaoce i 
tajnog i javnog, Ti ceS suditi Svojim robovima o onome o cemu 
su se oni razi§li'» (Ez-Zumer, 46.). I kaze: 

«A Allah nije nepravedan Svojim robovima» (El-Mu'min, 31); 
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«Allah je presudio Svojim robovima» (El-Mu'min, 48.); ovi 
ajeti ukljucuju robove i opcenitog i posebnog robovanja. 

Druga vrsta robovanja je robovanje pokomosti, ljubavi i slije- 
denja naredbi. Uzviseni kaze: 

«0, robovi Moji, za vas danas straha nece biti, niti cete i za 
6im tugovati» (Ez-Zuhruf, 68.). I kaze: 

«Zato, obraduj robove Moje, koji Kur'an sluSaju i slijede 
ono najljepse u njemu...» (Ez-Zumer, 17.-18.); 

«A robovi Milostivog su oni koji po Zemlji mirno hodaju, i 
kad ih bestidnici oslove, odgovaraju: 'Mir vama!'» (El-Furkan, 63). 

Iblis je rekao: 

«I potrudit cu se da ih sve zavedem, osim, medu njima, Tvojih 
robova iskrenih» (El-Hidzr, 39.-40.). 

A o iskrenim robovima Uzviseni kaze: 

«Ti neceS (Iblise) imati nikakve vlasti nad robovima 
Mojim...» (El-Hidzr, 42.). 

Sva stvorenja su, opcenito, robovi Njegovog rububijjeta (vlasti i 
moci), a samo oni koji su pokomi, Njegovi prijatelji i sticenici, oni su 
robovi Njegovog ilahijjeta (bozanstvenosti). I u Kur'anu, gdje god se 
govori o Njegovim pravim robovima, podrazumijevaju se samo oni 
koji su ove druge vrste. Robovi Njegovoga rububijjeta u Kur'anu su 
opisani na sljedecih pet nacina: 

Prvo, neodredenim nacinom (bez odredenog clana), kao sto su 
Njegove rijeci: 
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«Nema niko ko je na nebesima i na Zemlji a da nece doci 
Milostivom kao 'rob' » (Merjem, 93.). 

Drugo, sa odredenim clanom, kao sto su Njegove rijeci: 

<... 3 ddLv/^^j) 

X > IS * 

«...A Allah nije nepravedan Svojim robovima» (El-Mu'min, 

31); 

«Allah je presudio Svojim robovima.» (El-Mu'min, 48.). 

Trede, opisom odredenim pokaznom zamjenicom i si., kao sto 
su Njegove rijeci: 




«Jeste li vi oni koji su zaveli 'ove' Moje robove...?!» (El- 
Fur kan, 17.). 

Cetvrto, spominjanje u kontekstu svih robova opcenito, pa su, u 
torn slucaju, spomenuti zajedno sa pokomima, kao sto su Njegove 
rijeci: 

s V V> <• > w • 

«Ti ceS 'Svojim robovima', o onome o (emu su se oni raziSli, 
presuditi» (Ez-Zumer, 46.). 

Peto, opisuju se svojim djelima, kao sto su Njegove rijeci: 

«0, robovi Moji koji ste se 'prema sebi ogrijeSili', ne gubite 
nadu u Alahovu milost...» (Ez-Zumer, 53.). 

Neki kazu da ih u ovom ajetu naziva Svojim robovima zato sto 
oni nisu izgubili nadu u Allahovu milost, Njemu se vracaju i slijede 
ono najljepse sto im Gospodar njihov objavljuje, pa su i oni robovi 
Njegovog ilahijjeta i Njemu se pokoravaju. 

Robovanje ubudijjet dijeli se na opcenito i posebno, jer korijen te 
rijeci abd oznacava poniznost i pokomost. U arapskom tarik 
muabbed oznacava put koji je utrt, tj. nogama utaban, ili slucaj 
nekoga abbeduhuel-hubb (onaj koga je ljubav pokorila, ucinila 
robom). Allahovi sticenici i odabranici su Mu se povinovali i pokorili 
milom i dragovoljno primjenjujuci Njegove naredbe, a kloneci se 
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Njegovih zabrana, dok Mu se Njegovi neprijatelji povinuju silom i 
bez svoje volje. 

Kao sto se robovanje dijeli na opcenito i zasebno, tako se dijeli 
i kunut (pokomost, molitva) na opceniti i posebni, a to je slucaj i sa 
sedzdom. Uzviseni o zasebnom kunutu veli: 

«Da li je onaj koji u nocnim casovima u molitvi (kunut) vrije- 
me provodi, padajuci licem na tlo i stojeci, strahujuci od onoga 
svijeta i nadajuci se milosti Gospodara svoga...» (Ez-Zumer, 9.). 

O Merjemi veli: 

«I od onih koji provode vrijeme u molitvi bila» (Et-Tahrim, 12). 
Tih primjera ima mnogo u Kur'anu. 
O opcenitom kunutu veli: 

«...Njegovo je sve ono Sto je na nebesima i na Zemlji. Njemu 
se sve pokorava» (El-Bekare, 1 16.), tj. svi su ponizni i pokomi. 
O zasebnoj sedzdi veli: 

s > > i s> f*>. > s\ ' > ' < ' s *SJ*, i*" <* • li \ i ft 

- - y v - ' ^ 

«Oni koji su bliski Gospodaru tvome doista ne zaziru da 
Mu se klanjaju, samo Njega hvale i samo pred Njim licem na tlo 
padaju (fesdzudun)» (El-A'raf, 206.); 

«Kad bi im se ajeti Milostivog fitali, oni bi licem na tlo padali 

(sudzdzeden) i plakali» (Merjem, 58.). I takvih primjera ima mnogo 
u Kur'anu. 

O opcenitoj sedzdi veli: 

«Allahu sedzdu iini sve Sto je na nebesima i na Zemlji, 
milom Hi silom, i njihove sjene jutrom i vecerom» (Er-Ra'd, 1 5.). 
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Zbog toga se ova prinudna sedzda razlikuje od sedzde spomenute 
u Njegovim rijecima: 

jisjr; j^t/^j '^jjAfj ^ ^i^aji $ s 

«Zar ne vidiS da Njemu sedzdu iine: ko je na nebesima i ko 
je na Zemlji i Sunce i Mjesec i zvijezde i planine i stabla i 

zivotinje i mnogi Ijudi? » (El-Hadzdz, 18.), pa je ovdje sedzdom 

izuzeo mnoge ljude, a u opcenitoj sedzdi ih sve spomenuo u suri En- 
Nahl: 




«Allahu sedzdu iini sve §to je zivo na nebesima i na Zemlji, 
i meleci, i oni se ne ohole...» (En-Nahl, 49.). 

To je sedzda potcinjenosti, vlasti i poniznosti. Sva stvorenja su 
potcinjena Njegovom rububijjetu, ponizna pred Njegovom moci i 
velicinom, i htjeli ili ne htjeli, pod Njegovom su vlascu. 

STEPENI IJJAKE NA'BUDU U 
ZNANJU I PRAKSI 

Robovanje ima svoje stepene i s obzirom na znanje i praksu. Dva 
stepena su kad je u pitanju znanje, i to: znanje o Allahu i znanje o 
Njegovoj vjeri. 

Znanje o Uzvisenom ima pet podstepena: znanje o Njegovom 
Bicu, o Njegovim svojstvima, o Njegovim djelima, o Njegovim 
imenima i negiranje svega onoga sto ne dolikuje Allahu. 

Znanje o Njegovoj vjeri ima dva podstepena. Prvi je poznavanje 
onoga sto je On naredio i propisao od vjere, i to je Pravi put koji vodi 
Njemu, a drugi je poznavanje onoga cime On u vjeri nagraduje, 
odnosno kaznjava. U to znanje ulazi i znanje o Njegovim melekima, 
Njegovim Knjigama i Njegovim poslanicima. 

Sto se tice stepeni u djelima, i oni se dijele na dva, i to: stepen 
sretnih (ashabul-jemin) i stepen bliskih (mukerrebun). Stepen sretnih 
podrazumijeva: izvrsavanje farzova i vadziba ostavljanje harama, ali 
i cinjenje mubaha (dozvoljenih djela) i ponekih mekruha (pokudenih 
radnji), te ostavljanje ponekih mustehaba (pohvaljenih radnji). Stepen 
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bliskih podrazumijeva: ustrajnost u izvrsavanju farzova, vadziba i 
menduba (preporucenih djela) i ostavljanje harama i mekmha (osta- 
vljanje svega nekorisnog i suzdrzavanje od svega sto donosi stetu). 
Odabrani medu njima su na takvome stepenu da su njima mubahi 
(dozvoljene radnje) zbog njihove iskrene namjere (nijjeta) postali 
pokomost i dobra djela. 

Oni se, preko blagodati svoga Mudrog i Znanoga Gospodara, 
Koji je te blagodati dao-samo da bi ih njima odgojio, da bi u njima 
razvio sklonost ka dobru i povecao im elemente humanosti i pleme- 
nitosti, oni se preko njih uzdizu na visoke stepene dobra, dobrocinstva, 
upute i mudrosti, pa tako postaju cestiti. Oni svim svojim poslovima i 
stanjima obozavaju i spominju svoga Gospodara Milostivog. 1 to sve 
sa velikom poniznoscu, pokornoscu, ljubavlju i predanoscu. Oni su 
pobozni i na svojim njivama, i u svojim ducanima, i u posteljama sa 
svojim zenama. Tako ih nista, od onoga sto posjeduju, ne zaokuplja i 
ne odvaja od Allaha i ne cini da Njegova imena zaboravljaju. 

Svaku nadolazecu situaciju vide kao novi nacin za povecanje 
odgoja i dobrocinstva. Tako oni, prema svome uzvisenom Darova- 
telju, povecavaju zahvalnost, ljubav, pokomost, poniznost, predanost i 
poslusnost. Kad su oni u pitanju, njima i svaka dozvoljena radnja 
(mubah) nije ista, nego se sva njihova djela pretezu dobrim. Oni koji 
su stepen ispod njih predaju se ibadetima, dok dozvoljenim radnjama 
prilaze kao djelima pokomosti koja ih priblizavaju Allahu. Ovim 
dvjema grupama pripadaju stepeni ciji broj samo Allah zna. 
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Ubudijjet (robovanje) zasniva se i veze za petnaest nacela. Onaj 
koji ih upotpuni, upotpunio je stepene ubudijjeta. Ovo se objasnjava 
time da se ubudijjet proteze na srce, jezik i organe, i svi oni robuju na 
svoj nacin. 

Postoji pet propisa (ahkam) koji se vezuju za ubudijjet 
(robovanje), i to: vadzib (obaveznost), mustehab (pohvalnost), haram 
(zabrana), mekruh (pokudenost) i mubah (dozvoljenost). Ovih pet 
propisa vezuju se i za srce i za jezik i za organe. 

Ono sto je obavezujuce (vadzib) za srce dijeli se na ono o cemu 
se ulema slozila da je to vadzib i na ono o cemu se nisu slozili da je 
obavezujuce. 

a) Ono o cemu se ulema slozila da je vadzib za srce su, npr., 
ihlas (iskrenost), tevekkul (oslanjanje na Allaha,^), mehabbet 
(ljubav prema Njemu), sabur (strpljivost), inabet (pokajanje i vraca- 
nje Allahu, iSH.), /?av/(strah od Njega), redza' (nada u Njega), Et- 
tasdik el-dzazim (kategoricka potvrda), nijjet (namjera u ibadetima), 
sto je dodatak uz ihlas jer je ihlas usmjeravanje ibadeta samo Allahu, 
a nijjet (namjera) ima dvije svrhe: 

■ da razdvoji ibadet od adeta (obicaja) i 

■ da razdvoji stepene ibadeta. 

Sve troje {ihlas i dva stepena nijjeta) zasebno su vadzibi. 

Ummet je slozan u tome da su ove nabrojane vrline - djela srca, 
opcenito obavezujuci (vadzib) za srce. Takoder, i odanost (nush) u 
robovanju, jer se vjera upravo na toj odanosti (nushu) i gradi. 
Odanost (nush) oznacava krajnji napor da ubudijjet (robovanje) bude 
na nacin koji ce biti drag Gospodaru i kojim ce On biti zadovoljan. 
Osnova ove odanosti je obavezna (vadzib) svakome pojedincu, dok je 
njegovo upotpunjavanje stepen mukerrebuna (Allahovih bliskih 
robova). Stoga, svaka od ovih obaveza ima dvije karakteristike: 
neminovnu obavezu (vadzib mustehakk), a to je stepen sretnih 
(ashabul-jemin) i pohvalnu savrsenost (kemal mustehabb), sto je 
stepen Allahu bliskih (mukarrebun). 
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I sabur (strpljivost), konsenzusom cijelog Ummeta, vadzib je 
srca. Imam Ahmed je rekao: "Allah je u Kur'anu spomenuo sabur na 
devedeset ili na vise od devedeset mjesta". I sabur, opet, ima svoja 
dva obiljezja: neminovnu obavezu (vadzib mustehakk) i pohvalnu 
savrsenost (kemal mustehabb). 

b) Ulema se razisla o pitanju obaveza srca, kao sto je, npr., rida 
(zadovoljstvo Allahovim odredbama). Oni koji to smatraju vadzibom, 
kazu: «Haram su nezadovoljstvo, negodovanje i srdzba (sehat), a iz 
toga se ne moze izici bez zadovoljstva (rida), a ono bez cega se ne 
mozemo rijesiti harama postaje vadzib». Oni, pak, koji smatraju da je 
rida pohvalna osobina (mustehabb) kazu: «Ni u Kur'anu, ni u sunnetu 
ne nalazimo da je zadovoljstvo naredeno, kao sto je to, npr., sluCaj sa 
saburom, koji Allah nareduje na mnogo mjesta u Svojoj Knjizi, kao 
sto nareduje i tevekkuh. Uzviseni veli: 

S S S 

«...Ako vjerujete u AHaha, oslonite se na Njega, ako ste 
muslimani» (Junus, 84.). 

Nareduje i inabet (pokajanje i vracanje Allahu): 

«...! povratite se Gospodaru svome...!» (Ez-Zumer, 54.). 
A nareduje i ihlas (iskrenost), kao u ajetu: 

«A naredeno im je da samo Allaha obozavaju, da Mu 
iskreno, kao pravovjerni, vjeru ispovijedaju» (El-Bejjine, 5.). 

Takoder, i strah (havf), sto vidimo u Njegovim rijeCima: 

ne bojte ih se, a bojte se Mene, ako ste vjernici» (Ali- 
Imran, 175.); 

«I zato se ne bojte njih, ved se bojte Mene» (El-Maida, 3.); 




«I samo se Mene bojte» (El-Bekare, 40). 



130 



NAfcELA ROBOVANJA 



Nareduje i iskrenost (sidk): 




«0, vjernici, bojte se Allaha i budite sa onima koji su 
iskreni» (Et-Tevba, 119.). Isto tako, nareduje i ljubav (mehabbet), 
koja je najveca obaveza (vadzib), jer je ona srce, srz i dusa ibadeta 
koji se nareduju. A sto se, pak, tice zadovoljstva, u Kur'anu su 
pohvaljeni oni koji posjeduju tu osobinu, ali ta osobina nije izricito 
naredena. 

Mnogim ljudima se cini problematicnim kako se moze spojiti 
zadovoljstvo i osjecaj bola i misle da su to dva oprecna stanja, a nije 
tako. Bolesnik koji pije gorak lijek osjeca neugodnost, ali je tim 
lijekom zadovoljan. I postac tokom ramazana osjeca neugodnost od 
velikih vrucina i tegobu posta, ali je zadovoljan svojim postom. I skrt 
covjek osjeca neugodnost kad izdvaja zekjat iz svoga imetka, ali je 
zadovoljan time. Tako, neprijatnost, kao sto ne iskljucuje strpljivost, ne 
iskljucuje ni zadovoljstvo. 

Ovo razilazenje uleme se odnosi na zadovoljstvo Njegovom 
odredbom, a sto se tice zadovoljstva (rida) Njime, u znacenju prihva- 
tanja Njega kao Gospodara i jedinoga Boga i zadovoljstva Njegovim 
vjerskim naredbama, svi se slazu da je to farz. 

Cak se ne moze smatrati muslimanom onaj ko ne posjeduje ovo 
zadovoljstvo: da je zadovoljan time sto mu je Allah Gospodar, i da je 
zadovoljan time sto mu je islam vjera, i daje zadovoljan time sto mu 
je Muhammed, poslanik. 

Takvo razilazenje je i u slucaju husu'a (skrusenosti i strahopo- 
stovanja u namazu). Islamski pravnici su se podijelili u dvije grupe. 
Jedni smatraju daje husu'u u namazu vadzib, a drugi daje mustehab. 
Na takav nacin su se podijelili i u slucaju obaveze ponavljanja namaza 
kad je neko u vecem dijelu namaza bio pod vesvesom (sejtanskim 
dosaptavanjem). Takav namaz se, prema misljenju Ibn Hamida, 
ucenika Ahmeda ibn Hanbela, i prema Ebu Hamidu el-Gazaliju, mora 
ponoviti, kako on navodi u svome Ihjau, dok vecina islamskih 
pravnika to ne smatra vadzibom. 

Islamski pravnici kao dokaz navode naredbu Poslanika, 0, 
onome ko pogrijesi u namazu da ucini sehvi sedzdu, a ne da ponovi 
namaz. U hadisu stoji: "Zaista, sejtan dode nekom od vas dok je u 
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namazu pa mu rekne: 'Sjeti se toga, sjeti se onoga!' od onih stvari koje 
mu nisu naumpadale, dok ne zavede covjeka da ne znadne koliko je 
rekjata klanjao". 1 

Medutim, nema razilazenja u tome da ce covjek za namaz biti 
nagraden onoliko koliko njegovo srce bude prisutno i skruseno. Kao 

sto je Poslanik, 0, rekao: "Zaista, rob zavrsi namaz, a bude mu 
upisana njegova polovina, trecina, cetvrtina", i tako je nabrajao dok 
nije dosao do desetine? 

Rijeci Ibn Abbasa, r.a: "Ti od svoga namaza imas samo onoliko 
koliko su ti u njemu misli bile prisutne" oznacavaju da namaz nije 
ispravan s obzirom na postizanje njegove potpune svrhe, iako je 
ispravan u znacenju da ne zahtijevamo njegovo ponavljanje, ali rijec 
ispravnost ne treba vezati za to znacenje. Tako se kaze ispravan 
namaz, iako klanjac za njega nece imati nagradu. Kad se kaze za 
namaz u kome uopce nema husu'a (skrusenosti i strahopostovanja), niti 
razmisljanja u toku ucenja Kur'ana i zikra, to se temelji na cinjenici da 
se rijec sihat (ispravnost) upotrebljava za vanjske tjelesne radnje koje 
ispunjavaju tehnicke uvjete, pri tome ne podrazumijevajuci unutarnja 
stanja, kao sto je to, npr., iskrenost. Slicno tome je kad ljekar za tijelo 
kaze da je zdravo, iako nije dusevno zdravo zbog iskrivljenog 
vjerovanja i izopacenog ponasanja. Ispravnost namaza u ovome, 
nasem znacenju, pak, ne podrazumijeva i prestanak obaveza, niti 
oslobada od odgovomosti na Ahiretu, nego se samo podrazumijeva da 
je namaz ispravan po formi, kao sto se i munafik formalno naziva 
muslimanom. 

Znaci, ova stanja - i ona koja su vadzib (obaveza), i ona koja su 
mustehabb (pohvaljena) - oznacavaju robovanje srca. Onaj ko ih 
zapostavi, zapostavio je robovanje vladara svih organa (srce), makar 
njegovi podanici organi i bili u ubudijjetu (robovanju). Upravo je cilj 
da srce kao vladar sa svojim podanicima (organima) bude u 
robovanju uzvisenom Allahu. 

Sto se tice zabranjenih djela osobina srca, to su, npr., oholost, 
pretvaranje, samodopadljivost, zavist, dvolicnost (nifak). Ove zabrane 
se dijele na kufr (nevjernistvo) i ma'sijjet (grijehe). U kufr spadaju: 



1 Buhari, 608; Muslim, 389; Tirmizi, 397; Ncsai, 670; Ebu Davud, 516; Ibn Madze, 

1.216; Ahmed, 27.356. 

2 Ebu Davud, 796; Ahmed, 18.400, 18.415, (4/321.); Za ovaj hadis Albani kaze da 
je dobar (hasen). 
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sumnja, dvolicnost, sirk i si. A grijesi se dijele na velike grijehe 
(keba'ir) i male grijehe (saga'ir). 

U velike grijehe se ubraja: pretvaranje, samodopadljivost, oholost, 
uznositost, gordost, gubitak nade u Allahovu milost, ocaj zbog 
Allahove dobrote, sigumost od Allahovih zamki, veselje i radost zbog 
nedaca muslimana, izrugivanje njihovim musibetima, zelja da se medu 
njima siri razvrat, zavist prema njima zbog onoga sto im je Allah dao 
od svoje dobrote, zudnja da im ta dobrota prode, i sve sto je slicno 
navedenom, a sve je to strozije zabranjeno i od zinaluka i od pijenja 
alkohola, koji su vanjski vidovi velikih grijeha. 

Nema zdravlja ni srcu ni tijelu ako se covjek ne ostavi velikih 
grijeha i ako se ne kaje zbog njih. U suprotnom, srce je pokvareno, a 
kad se pokvari srce - pokvare se i organi. Ove opake bolesti poticu iz 
neznanja o robovanju srca i njegovom neprakticiranju. Tako se uloga 
Jjjake na'budu (Samo Tebi robujemo) prvo odnosi na srce, pa tek 
onda na ostale organe. Kad srce to ne spozna i ne prakticira, 
neminovno se napuni suprotnosti rna. U kolikoj mjeri je srce usmje- 
reno robovanju, u tolikoj mjeri otpadaju suprotnosti. Ove suprotnosti 
nekad bivaju saga'ir (mali grijesi), a nekad keba'ir (veliki grijesi), 
shodno njihovoj snazi i tezini, slabosti i lahkoci. 

U male grijehe spadaju: prohtjevi za haramima i zelje za njima. 
Prohtjevi se razlikuju, pa mogu biti i veliki i mali grijeh, shodno 
velicini onoga prema cemu se ima prohtjev. Tako su prohtjev i zelja za 
kufrom i sirkom - kufr, a prohtjev i zelja za novotarijom —flsk (grijeh), 
prohtjev i zelja za velikim grijesima - ma'.sijjet (veliki grijeh). Ako ih 
ostavi radi Allaha, a u mogucnosti je da ih pocini, Allaha ce za to 
nagraditi. A ako ih ostavi iz nemogucnosti da ih ucini nakon Sto se 
potrudio da do njih dode, zasluzuje kaznu kao i onaj koji ih je pocinio, 
jer su isti kad su u pitanju nagrada i kazna, iako nisu isti kad je u 
pitanju sam serijatski propis. 

Zbog toga je Poslanik, 0, rekao: "Kadse dva muslimana sukobe 
sabljama, i ubica i ubijeni ce u Vatru". Ashabi rekose: "Uredu za 
ubicu, Allahov Poslanice, a zbog cega i ubijeni?" Allahov Poslanik, 
0, odgovori: "7 on je nastojao ubiti svoga suparnika! "' 



Buhari, 31; Muslim, 2.888; Nesai, 4.1 17, 4.120, 4.121; Ebu Davud 4.268, Ibn 
Madze, 3965; Ahmed, 19.911. 
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Ubijeni ima isti status u grijehu kao i ubica, ali ne u hukmu 
(serijatskom propisu), jer je nastojao ubiti svoga suparnika. Za to ima 
mnogo primjera i u slucaju nagrade i kazne. 

Ovim objasnjenjima automatski postaje jasno sta su pohvalna 
djela srca (mustehabbi), a sta su dozvoljena (mubah) djela. 



I ubudijjet (robovanje) jezikom potpada pod ovih pet propisa. 

Vadzib za jezik je: izgovor Kelime-i sehadeta, ucenje Kur'ana 
onoliko koliko je neophodno za namaz da bi se namaz smatrao 
ispravnim, izgovoranje obaveznih zikrova u namazu, koje su Allah i 

Njegov Poslanik, 0, naredili, kao sto je tesbih na rukuu' i na sedzdi, 
te izgovor rijeci Rabena lekel-hamd (Gospodaru nas, Tebi pripada sva 
hvala) nakon vracanja sa rukua', zatim ucenje tesehhuda (Et- 
Tehijjatu), kao i izgovor tekbira (Allahu ekber). 

Vadzib jezika je i odgovoriti na selam. U slucaju nazivanja 
selama, postoje dva misljenja. Jedni smatraju da je vadzib, a drugi da 
je sunnet. 

Vadzib jezika je i naredivanje dobra i odvracanje od zla, pouca- 
vanje neukih, upucivanje zalutalih, svjedocenje, istiniti govor. 

Mustehabi (pohvalne radnje) jezika su: ucenje Kur'ana, stalno 
spominjanje Allaha, iSt>, obnavljanje i prenosenje korisnog znanja itd. 



Harami (zabranjene radnje) jezika su, npr., izgovor svega sto je 
mrsko Allahu i Njegovome Poslaniku, poput novotarija koje su 
oprecne onome sa cime je Allah, iSfe, poslao Svoga Poslanika, te 
pozivanje na njih, njihovo hvaljenje i njihovo jacanje. Zatim, potvora, 
psovanje i vrijedanje rijecima brata muslimana, laganje, lazno 
svjedocenje te govor o Allahu bez potrebnoga znanja, sto je, medu 
nabrojanim, najstrozije zabranjeno. 

Mekruhi (pokudene radnje) jezika su: pricati ono sto je bolje da 
se ne prica, iako za takav govor ne postoji kazna. 

Prve generacije muslimana su se o pitanju govora koji je mubah 
(dozvoljen), je li isto govoriti ili ne govoriti, razisle na dva misljenja. 
Ta misljenja su spomenuta u djelima Ibnul-Munzira i drugih. 

Prvo miSljenje: Svaki govor je govorniku ili sevap ili grijeh, i 
da nema govora koji nije u njegovu korist ili protiv njega. 



ROBOVANJE JEZIKOM 
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Dokaz za to misljenje je u tome da sav govor zapisuju Kiramen 
katibini (meleki cuvari svakog covjeka koji zapisuju dobro i zlo). 

Drugo miSljenje: Postoji govor koji je mubah (dozvoljen), a 
koji nije ni u korist govornika, niti je na njegovu stetu, kao sto je to 
slucaj sa pomjeranjem organa tijela. 

Kazu: "To je zato sto se za dosta govora ne vezuje ni naredba a 
ni zabrana, a upravo to je mubah." 

Zakljucak u vezi s ovim pitanjem je da se pokreti jezika pri 
govoru ne mogu smatrati uvijek istim (svejedno govorio ili ne 
govorio), nego, ipak, pretezu ili ka dobrom ili pretezu ka zlu. Slucaj 
jezika nije kao slucaj ostalih organa. Najvise ce ljude naglavacke u 
Vatru baciti plodovi onoga sto su svojim jezicima posijali. 

Sve sto jezik govori moze biti ili ono cime su Allah i Njegov 
Poslanik, zadovoljni ili ono cime su, pak, nezadovoljni. Ako su 
zadovoljni, onda taj govor preteze dobrom, a ako nisu, onda preteze 
zlu. 

To nije slucaj sa ostalim organima, jer se njihovim pokretima 
covjek moze okoristiti u onome sto je dozvoljeno, a sto nije ni dobro a 
ni zlo, zbog toga sto mu oni donose zadovoljstvo i korist. Njemu su ti 
pokreti dozvoljeni u onome u cemu je njemu korist, a radi cega nece 
imati stete na Ahiretu. Ponekad pokreti organa mogu biti i stetni i 
korisni i tako povlaciti istu odgovornost. Medutim, to je cesce sa 
jezikom zbog toga sto se on cesto koristi. Covjek pazi na njega 
zapostavljajuci ostale organe, a narocito sluh i vid. A sto se tice pokre- 
tanj a jezika u onome sto ne donosi korist, onda to ne moze biti nista 
drugo nego steta. 

Ako neko kaze: "Mozda se, ipak, ponekad jezik pokrece radi 
dunjalucke koristi koja je dozvoljena", sto znaci da njegovo pokre- 
tanje ima hukm (propis) te dozvoljene stvari. Treba mu odgovoriti: 
Pokretanje jezika pri potrebi je radnja koja preteze ka dobrom, a 
njegovo pokretanje u momentu kad nema potrebe je radnja koja 
preteze ka zlu i koja mu ne koristi, pa je, samim tim, protiv njega, a 
ne u njegovu korist. 

A ako se kaze: "Ako neko djelovanje nije ni dobro, ni zlo, onda 
pokretanje jezika, koje je sredstvo za to djelovanje, biva isto takvo, 
jer sredstva uzimaju propise ciljeva". Treba mu odgovoriti: To ne 
mora biti tako. Neko djelo moze biti mubah (dozvoljeno) ili vadzib, 
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a sredstvo da bude mekruh (pokudeno), kao sto je to slucaj sa 
izvrsavanjem pokornosti za koju je dat zavjet, sto je vadzib, iako je 
sredstvo, a to je zavjetovanje - mekruh (pokudeno). To je slucaj i sa 
zakletvom koja je pokudena, iako je vadzib ispuniti je ili zbog toga 
uciniti keffaret (otkup). 

Takoder je mekruh i traziti od ljudi koji nisu u mogucnosti, dok 
je mubah koristiti se onim sto se dobije. 

Takvih primjera ima mnogo. Ponekad sredstvo u sebi sadrzi 
stetu zbog koje biva pokudeno ili cak zabranjeno, a nije ni pokudeno 
ni zabranjeno ono sto se zeli postici tim sredstvom. 

ROBOVANJE ORGANA 

Pet propisa, tj. vadzib, mustehab, haram, mekruh i mubah, 
vezuju se i za robovanje ibadet organa. Pet je cula i za svako je 
vezano pet propisa, pa je sve to ukupno dvadest pet. 

Sto se tice sluha, vadzib je slusati ono sto nareduju Allah i Njegov 
Poslanik,$£,o pokoravanju, vjerovanju i zapovijedima. Takoder, i slu- 
sanje Kur'ana u namazu kad imam uci naglas. Zatim, prema ispravni- 
jem misljenju ucenjaka, slusanje hutbe petkom. 

Haram je slusati o nevjerstvu i novotarijama, osim ako se u tome 
nalazi korist da bi se odgovorilo na to ili da bi se svjedocilo protiv 
onoga ko to cini. Ili, ako ce to slusanje povecati iman tako sto ce se na 
taj nacin upoznati ono sto je suprotno nevjerstvu i novotarijama. 
Zatim, zabranjeno je slusanje glasova tudih zena, zbog cega postoji 
bojazan smutnje zavodenja, osim kad to nuzda nalaze, kao sto je 
svjedocenje, trgovina, trazenje fetve, u sudskim sporovima, zbog 
lijecenja itd. Potom, slusanje muzickih instrumenata i naprava za 
zabavu, kao sto su lutnja, tambura, svirale itd. Ako bi se cuo zvuk 
navedenih instrumenata, ne moraju se zacepljati usi kad se nema 
namjera slusati ih, osim onaj koji se boji da ce nageti slusanju. 

Tada je vadzib izbjeci slusanje toga radi obaveze preventivnog 
sprjecavanja (sedduz-zeraV) . Slican ovome je iznenadni pogled koji 
nije zabranjen. Haram je drugi pogled, koji se namjerno ucini. 

Pohvaljeno je (mustehab) slusati o znanju, ucenje Kur'ana, 
zikrullah (spominjanje Allaha) i sve ono sto voli Allah, a sto nije fan 
(obaveza). 
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Pokudeno je (mekruh) slusati sve sto je suprotno pohvaljenom, a 
to je slusanje onoga sto nije lijepo (sto je pokudeno) i za sta nema 
stroge kazne. 

Sto se tice dozvoljenog (mubah), to je jasno i poznato. 

Kad je u pitanju oko, vadzib je gledati u Mushaf, naucne knjige 
iz kojih smo duzni nesto nauciti, gledanje u ono sto se jede, trosi ili 
koristi, da bi smo mogli razlikovati dozvoljeno od zabranjenog, kao 
i gledanje povjerenih nam emaneta koje trebamo vratiti vlasnicima, 
da bi ih znali razlikovati od ostalih. 

Haram je strastveno gledati u tude zene, ali i bez strasti, osim 
kad postoji potreba, kao sto je to kad prosac gleda djevojku, pogled 
svjedoka pri svjedocenju, sudije, doktora i onoga koje mahrem. 

Pohvaljeno je gledati (citati) vjerske i naucne knjige koje poveca- 
vaju iman i znanje, gledanje u Allahova vidljiva znamenja kao dokaz 
Allahove jcdnocc, mudrosti i izvor Njegove spoznaje, a posmatranje 
radi toga je najveca obaveza. Ova obaveza je na mnogo mjesta 
spomenuta i naglasena u Kur'anu i najavljena je zestoka prijetnja 
onima koji budu slijepi i nemarni prema Allahovim znamenjima u 
Svemiru. Jer, to slijepilo vodi poricanju Allahovih znakova koji su u 
nama i oko nas. Cvrsto vjerovanje u Allaha, Njegove knige i 
poslanike samo moze biti plod razmisljanja o Allahovim znakovima i 
znamenjima. 

Pokudeno je gledati u ono od cega nema koristi. Pogled moze 
biti prekomjeran kao i govor. Koliko je puta pretjeranost dovela 
covjeka u stanje da je se vise nije u mogucnosti osloboditi i da mu 
lijek protiv toga nije koristio?! Neko od ispravnih prethodnika je 
rekao: "Prezirali smo prekomjeran pogled isto kao i prekomjeran 
govor." 

Dozvoljen pogled je onaj od koga nema stete, a ni koristi ni na 
ovom, ni na onom svijetu. 

Haram je i gledanje u stidna mjesta. Stidna mjesta su ispod odjece 
i iza vrata (u kuci). Kad bi covjek iskopao oko onome koji kriomice 
gleda u stidna (zasticena) mjesta iza njegovih vrata, ne bi za to 
zasluzio ni prijekor, niti bi bio obavezan nadoknaditi gubitak oka. I to 
sve na osnovu rijeci Poslanika, u hadisu o cijoj vjerodostojnosti se 
slazu Buharija i Muslim, koji prenosi Ebu Hurejre, "Ko pogleda u 
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unutrasnjost necije kuce bez dozvole ukucana, dozvoljeno im je da mu 
izbiju oko." x 

U Davudovoj predaji sloyi."Ako mu izbiju oko nece mu dati 
nadoknadu za to. " 

Ovo se odnosi na onoga ko nema razloga koji bi mu dozvolio 
gledanje. Razlog za dozvolu je ako se na torn mjestu nalazi nesto ili 
neko koga je njemu dozvoljeno vidjeti, a u osnovi je avret (stidno 
mjesto) i za gledanje je potrebna dozvola ili naredba. 

Sto se tice cula okusa, vadzib je pojesti i popiti onoliko koliko je 
potrebno ili nuzno da bi odrzao normalan zivot. Ko i to sebi uskrati, 
pa umre, smatrat ce se samoubicom. Imam Ahmed i Tavus su rekli: 
"Ko bude primoran jesti strvinu, pa je ne pojede i umre, uei ce u 
vatru." 

Haram je kusati (piti) vino i smrtonosne otrove, kao i zabranjeno 
kusanje pri postu koji je farz. 

Pokudeno je probati ono sto je sumnjivo, jesti hranu iznad 
potrebe, hranu za kojom zateknes nekoga, a on nema zelje da te 
pozove, hranu koju jedu oni koji se uznose na banketima i gozbama. 
Poslanik, 0, zabranio je jesti kod onih koji se s hranom takmice: 
"Hrana onih koji se s hranom natjecu." 

Pokudeno je jesti i hranu kod onoga koji ti postavi sofru iz stida 
prema tebi, a ne drage volje. 

Pohvaljeno je jesti hranu koja ce ti pomoci u pokomosti prema 
Allahu. Takoder, jesti sa gostom da bi mu bilo prijatnije, cime se 
postize zeljeni cilj, kao i jesti hranu kao zvanica na poziv na koji ti se 
duznost odazvati. Neki islamski pravnici smatraju da je jelo na svadbi 
na koju se obaveza odazvati, obavezno (vadzib) zato sto postoji 
Poslanikova naredba o tome. 

Mubah je jesti ono u cemu nema grijeha, a niti poticaja na grijeh. 

Sto se tice pet propisa o culu mirisa, obavezno je svako mirisanje 
koje omogucava da se utvrdi halal i haram. Takvo je mirisanje kojim 
ustanovljavamo je li nesto prijatno ili neugodno ili je li nesto smrto- 



1 Buhari, 6.888; Muslim, 2.1 58;Ahmed, 7.271 . 

2 Ebu Davud, 5.172. Hadis takoder biljeSe Buhari, 6.902; Muslim, 2.158, Nesai, 
4.861; Ahmed, 8.771. 

3 Ebu Davud, 3.754; za ovaj hadis Albani kaze da jc vjerodostojan (sahih). 
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nosni otrov ili bezopasno i da bi se ustanovilo je li nesto korisno ili ne. 
U to spada i kad mirise onaj koji procjenjuje vrijednost ili to cini 
strucnjakpri utvrdivanju vrijednosti necega i tome slicno. 

Haram je namjerno mirisati miris osobama koje su u ihramima 
(na hadzdzu), mirisati ukradeni miris te mirisati miris tudih zena, i to 
iz bojazni da nam to ne bude izazov. 

Pohvaljeno je mirisati ono sto ce pomoci u pokornosti Allahu, 
pojacati cula, raspoloziti za nauku i rad, kao i miris koji ti se daruje. 
Poslanik, 0, rekao je: "Kome bude ponuden rejhan (miris bosiljka), 
nekaga ne odbija, jer ga je lahko nositi, a lijepo mirise. " { 

Pokudeno je mirisati miris nasilnika i ljudi koji se bave 
sumnjivim djelima itd. 

Mubah je ono za sto nema zabrane od Allaha, a niti vjerske 
koristi, ono sto nema nikakve veze sa serijatom. 

A sto se tice cula dodira, obavezno je (vadzib) doticati vlastitu 
zenu radi spolnog odnosa. 

Haram je (zabranjeno) doticati tude zene. 

Pohvaljeno je doticati svoju zenu ako ce to pomoci pri obaranju 
pogleda, suzdrzavanju od harama i kreposnom zivotu. 

Pokudeno je strastveno doticati svoju zenu u ihramima, u itikafu, 
pri postu, kad covjek nije siguran u sebe, kao i da butinu muskarca 
dotice drugi muskarac iznad koljena, ako uzmemo da je butina stidno 
mjesto. 

Mubah je dodir u kome nema ni koristi ni stete. 

U ove propise spadaju i pokreti i ruku i nogu, a primjeri su 
poznati. Vadzib je rukama zaraditi za svoje izdrzavanje i izdrzavanje 
svoje porodice. 

Postoje dva misljenja o pitanju vracanja duga. Medutim, ispravno 
je da je, i to vadzib, da bi se rob lisio tereta duga. Nije vadzib raditi 
toliko da bi stekao nisab, a time i obavezu zekata. Takoder je sporno 
steci toliko da bi se mogao obaviti hadzdz, ali jaci su dokazi onih koji 
smatraju da je obaveza zaraditi svojim rukama da bi covjek stekao 
mogucnost da ode na hadzdz i tako bio sposoban za njegove obrede, 
iako je poznatije misljenje da to ne spada pod obavezu. Vadzib za ruke 



1 Muslim, 3.253; Nesai, 5.259; Ebu Davud, 4.172; Ahmed, 8.065. 



139 



NAfcELA RQBOVANJA 



je i pomaganje nemocnom, kao i bacanje kamencica pri obredima 
hadzdza. 

Haram je ubiti onoga koga je Allah zabranio da se ubija, krasti 
imetak, udarati onoga koga nije dozvoljeno tuci itd. Zatim, igrati 
zabranjene igre, kao sto je kocka ili igranje saha, koje je, prema stavu 
ucenjaka iz Medine, strozije zabranjeno od kocke za igru (nerd), a 
prema stavu ucenjaka hadisa, kao sto je imam Ahmed, sah je jednako 
zabranjen kao i nerd. Drugi ucenjaci igranje saha smatraju blazim od 
zabrane nerda. Haram je pisati ili prepisivati novotarije, osim ako to 
pisanje ili prepisivanje sluzi da bi se one opovrgle. Zatim, pisanje 
nepravde i lazi o pravednim presudama, iskaza za potvaranje nevinih 
zena i opcenito svega sto steti muslimanima i na dunjaluku i na 
Ahiretu, a pogotovo ako se takvim piskaranjem jos i zaraduje. 
Uzviseni Allah kaze: 



«l teSko njima zbog onoga Sto ruke njihove pi§u i te§ko 
njima Sto na taj nafin zaraduju», (El-Bekare, 79.). 

I muftiji je haram napisati fetvu (pravno misljenje) koja je u 
suprotnosti s Allahovim propisima i propisima Njegovoga Poslanika, 
osim ako to ucini iz licnog idztihada, pa pogrijesi; onda nema grijeha. 

Mekruh je dangubljenje i igre koje nisu haram ili pisati ono od 
cega nema koristi, ni dunjalucke niti Ahiretske. 

Pohvaljeno je pisati sve ono cime se donosi korist muslimanima, 
uciniti rukom nekome dobrocinstvo tako sto cemo pomoci zanatliji, 
ili napraviti nesto onome koji je za to nevjest, ili izliti vodu iz svoje 
posude u posudu onoga kome treba voda, pomoci jahacu da se popne 
na jahalicu, drzati jahalicu dok se na nju stavljaju stvari ili na bilo 
koji drugi nacin pomoci jahacu i si. Zatim, pohvalno je rukama dotaci 
ugao Ka'be pri tavafu, a postoje dva misljenja ljubljenja ruke nakon 
doticanja ugla. 

Mubah je ono u cemu nema stete, a ni sevaba (nagrade). 

Sto se tice nogu, vadzib je ici na dzumu i u dzemat, prema 
ispravnijem misljenju ucenjaka, zbog vise od dvadest dokaza koji se 
spominju na drugim mjestima. Zatim, uciniti obavezni tavaf oko 
Ka'be, hodati izmedu Saffe i Merve. 
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Odazvati se Allahovom sudu i propisu kad se za to dobije poziv. 
Obilaziti rodbinu i roditelje radi dobrocinstva, posjecivati seminare 
znanja na kojima se izucava ono sto je vadzib ciniti, otici pjeske na 
hadzdz ukoliko razdaljina nije daleka i ukoliko u tome nema stetnih 
posljedica. 

Haram je koracati radi cinjenja grijeha prema Allahu. Oni koji 
to cine su sastavni dio sejtanske pjesadije. Uzviseni kaze: 

^ . . .3^13^ . . y 

«I potjeraj na njih svoju konjicu i svoju pje§adiju» (El-Isra, 64). 
Mukatil kaze:"Pomozi se protiv njih svojom konjicom i pjesadi- 
jom." Od Iblisove je vojske svaki jahac ili pjesak koji kroci da cini 
grijehe prema Allahu. 

Ovih pet propisa su vezani i za jahanje. Ovdje se misli i na druga 
savremena prijevozna sredstva, kao sto je automobil, jer se ona danas 
uglavnom koriste za prijevoz (nap. rec). Vadzib je jahati zbog bitke, 
u dzihadu i zbog hadzdza, koji je obaveza. Pohvaljeno jahanje je kad 
su te radnje dobrovoljne nafile, zatim radi trazenja znanja, 
posjecivanje rodbine i obilazak roditelja radi dobrocinstva. Je li na 
Arefatu bolje jahati ili ici po zemlji, to je pitanje o kome su se 
ucenjaci razisli. Ispravno je reci da je jahanje bolje ako u sebi sadrzi 
korist, kao sto je to poucavanje obredima hadzdza, da bi ljudi toga 
jahaca mogli lakse vidjeti, lakse slijedili ili ako bi mu to bilo lakse 
radi ucenja dove, ali da u tome nema stete za jahalicu. 

Haram je jahanje zbog grijeha prema Uzvisenom Allahu. 

Mekruh je jahati zbog igre i zabave i zbog svega drugog cega se 
bolje ostaviti nego to ciniti. 

Mubah jahanje je onda ako se nece zbog toga propustiti neka 
nagrada i sevab, a niti ce se pociniti grijeh. 

Ovo je pedeset propisa koji su vezani za srce, jezik, sluh, vid, nos, 
usta, ruke, noge, spolni organ i jahanje. 
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Ljudi su mnogo govorili o stepenima Samo Tebi robujemo kqje, 
stepen po stepen, u svom putovanju Uzvisenom Allahu, prelazi srce. 
Neko spominje hiljadu stepena, neko stotinu, neko vise, a neko manje 
od toga, pa je opisao stepene shodno svom prelazenju puta. Oni koji 
su hodili duhovnim putem razilaze se kad je u pitanju broj stepena i 
njihovog redoslijeda. Svako opisuje stanice vlastitog puta i stanja 
koja je dozivio. Razilaze se i kad su u pitanju pojedine stanice, 
spadaju li u stanja (halove) ili u stepene (mekame). Razlika izmedu 
njih je u tome da se stepeni sticu, a stanja se daruju. 

Neki od njih kazu da su stanja rezultat stepena, a da su stepeni 
rezultat djela. Pa, svako cija djela budu bolja, bit ce na visem stepenu. 
A ko bude na visem stepenu, bit ce na boljem stanju. 

Ispravno je o ovome pitanju to da ima svoje ime sve sto se nalazi 
u srcu, s obzirom ria stanje u kome se pojavljuje. Tako, u pocetku, 
kad se pojavi, naziva se bljescima (levami') i biva jasno kao sto 
munja bljesne i jasno se vidi iz daljine (bevaruk). Svjetlica bljesne i 
zatim se brzo izgubi. Kad se bljesci pocnu zadrzavati i putnik ih duze 
kusa, prerastaju u stanja. Pa, ako se ta svjetla ucvrste i ustale te ne 
budu odlazila, to se naziva stepenima (mekamat). Dakle, svjetla su u 
pocetku svjetlice i bljesci u sredini stanja, a na kraju stepeni. 

Medutim, ono sto je bljesak - to je i stanje, a ono sto je stanje - 
to je i stepen. Ovo su nazivi tih pojava s obzirom na njihovu pove- 
zanost sa srcem, pojavu i zadrzavanje u njima. 

Stanje je plod znanja, a stanje nece biti cisto ako ne bude takvo i 
znanje koje ga je proizvelo. Stanje je prilagodavanje i obojenost srca 
onim sto se u njemu pojavljuje. Ta pojava poziva i stepenu od kojeg 
ona dolazi, kao sto lijep miris basce zove da se u nju ude i tu nastani. 
Ovo je zato sto covjek moze nesto znati, ali ne mora to prakticirati i 
time se okititi. Znanje je jedno, a stanje je sasvim nesto drugo. Znati 
o ljubavi, ispravnosti, zahvalnosti i zdravlju ne znaci sto i postici to i 
time se okititi. Pa, ako stanja nadvladaju, znanje biva zanemareno, a 
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ono u sustini nije zanemareno, vec je stanje uzelo prevlast i jacu 
izrazajnost. Rob moze znati o strahu prema Allahu, iSfe, ali kad se i 
okiti strahom nadvlada ga stanje straha i ustreptalosti i njegovo znanje 
se utopi u tome stanju, pa se znanje i ne spominje zbog izrazajnosti 
stanja. Ko je u ovome stanju, dosegao je stepen ustrajnosti 
(istikameta). Jer, kad znanja rezultiraju stanja, postize se ustrajnost u 
djelima i ona tada bivaju ispravna. Covjek realizira isaret koji dobija 
od stanja, a taj isaret ni u kom slucaju nije plod misljenja i fikcije. 
Tada covjek biva dostojan da bude opisan kao istinski rob 
Milostivog. 

Uzviseni veli: 



«Ti nece§ imati nikakve vlasti nad robovima Mojim...», (El- 
Hidzr, 42.); 



«A robovi Milostivoga su oni koji po Zemlji mirno 
hodaju...», (El-Furkan, 63.); 



«Sa izvora iz kojeg ce samo Allahovi Sticenici piti», (Ed- 
Dehr, 6.); 



«0, robovi Moji, za vas danas straha nece biti, niti cete i za 
6im tugovati», (Ez-Zuhruf, 68.). 

Ovakav rob je presao iz faze cinjenja dobrih dijela u fazu cinjenja 
dobrih dijela, ali u stanju (halu) koje je popraceno znanjem. On cini 
djela koja mu nalaze stanje srca, a koje je propraceno znanjem 
vjerovjesnistva. Samo znanje bez stanja je tromost i zakrcenje. A stanje 
bez znanja je nevjerstvo i iskrivljenje. Najpotpunije je kad stanje ne 
gubi iz vida znanje. Ako se to i dogodi, a putnik se bude pridrzavao 
serijatskih normi, nece imati stete. 

Putnik duhovnog puta (salik) nekad izlazi iz odredenog stepena, 
kao sto se izvlaci iz odjece, i pada na nizi stepen. Nekad se ponovo 
na njega vrati, a nekad i ne vrati. 




<...^IS£^£p> 
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Ima stepena koji objedinjuju dva stepena, i onih koji ih objedi- 
njuju po nekoliko, a i stepeni koji obuhvataju sve ostale stepene. 

Pokajanje (tevba) obuhvata stepen samoobracuna i stepen straha. 
Tevba se ne moze zamisliti bez ova dva stepena, kao sto se oslanjanje 
na Allaha (tevekkul) ne moze zamisliti bez stepeni prepustanja, 
predanosti (tefvid), trazenja pomoci (istianet) i zadovoljstva (rida). 

Nada (redza') obuhvata stepene straha i volje (irade), a strah (havf) 
obuhvata nadu i zelju. 

Povratak Allahu (inabe) obuhvata stepen ljubavi i stepen straho- 
postovanja (hasjet). Rob se nece smatrati povratnikom Allahu bez ova 
dva stepena. 

Povinovanje Allahu (ihbat) obuhvata ljubav, poniznost i skruse- 
nost. Kad se to troje nade zajedno, postize se i stepen povinovanja. 
Stepen asketizma (zuhd) obuhvata zelju i strah (rehbe). Covjek nije 
asket ako ne zeli ono cijoj se koristi treba nadati i ako se ne boji 
onoga cije se stete treba bojati. 

Stepen ljubavi (mehabbet) obuhvata stepen spoznaje (ma'rifet,) 
straha, nade i zelje. Ljubav se realizira kroz ova cetiri stepena. 

Stepen bojazni obuhvata stepen spoznaje Allaha i spoznaje 
istinskog robovanja. Ko spozna Allaha i Njegovo pravo, pojaca mu 
se i bojazan prema Njemu, kao sto Uzviseni kaze: 

«...A Allaha se boje od robova Njegovih - u£eni...», (Fatir, 28 ). 

Uceni, koji Njega i Negove naredbe poznaj u on Q seisti nsk i 
boje. Poslanik, i&, rekao je: "Ja Allaha najbolje poznajem i ja Ga se 
najvise bojim."' Stepen strahopostovanja (hejbet) obuhvata stepene 
ljubavi i postovanja. 

Stepen zahvalnosti (sukr) obuhvata sve stepene imana. Zato je 
on najvisi, cak i iznad stepena zadovoljstva (rida). On sadrzi stepen 
sabura (strpljivosti), tevekkula, (inabe) ljubavi, povinovanja, skruse- 
nosti, nade i sve ostale stepene. Covjek nije na stepenu zahvalnosti 
dok ne postigne i sve ostale stepene. 

Zato je iman sastavljen od dva dijela; polovina je sabur, a druga 
je zahvalnost. A i sabur je obuhvacen zahvalnscu, tako da je sav 



1 Buhari, 6.101; Muslim, 2.359; Ahmed, 23.660. 
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iman u sustini zahvalnost (sukr). Zato su veoma rijetki zahvalni 
robovi, kao sto Uzviseni veli: 



«...A malo je zahvalnih medu robovima Mojim..», (Sebe', 1 3.). 

Stepen stida obuhvata stepene spoznaje i samokontrole. Stepen 
prisnosti (uns) obuhvata stepen ljubavi i bliskosti. Ako je zaljubljeni 
daleko od onoga koga voli, onda nije prisan sa njim. A i ako je blizu 
nekoga, tik uz njegovu nogu, a ne voli ga, takoder nije s njim u prisnoj 
vezi. Dakle, da bi se realizirala prisnost, moraju se spojiti ljubav i 
blizina. 

Stepen iskrenosti (sidk) obuhvata iskrenu namjeru (ihlas) i cvrstu 
namjeru ('azm). Kad se to dvoje spoji, covjek je istinski rob. 

Stepen svijesti nadzire, prati murakaba, obuhvata spoznaju sa 
strahopostovanjem. Kad rob zna da ga Allah vidi, pa se boji Njego- 
voga pogleda, onda je na stepenu murakabe. 

Stepen smirenosti (tuma'nine) obuhvata inabu (povratak), 
tevekkul, predanost, zadovoljstvo i pokomost. Ako to covjek objedini, 
on je smiren. Koliko ovo bude manjkalo, toliko ce manjkati i 
smirenost. 

Takoder, i zelja i bojazan, oboje obuhvataju nadu i strah, iako 
je nada prisutni ja kod zelje, a strah kod bojaznosti. 

U odnosu na svaki stepen, putnike duhovnog puta mozemo podi- 
jeliti na dvije vrste: dodrocinitelja (ebrar) i Allahu bliske robove 
(mukarrebun). Dobrocinitelji su na pocetnim stepenima, a Allahu 
bliski su na njihovim krajevima. Ovako je se svim stepenima imana. 
Samo su Allahu poznate razlike izmedu ovih dviju vrsta u stepenima. 

Izraz murid (onaj koji zeli postici Allahovo zadovoljstvo) ozna- 
cava onoga ko je krenuo na put ka Allahovoj blizini. On je iznad 
stepena onoga koji je pobozan (abida), a ispod stepena onoga koji je 
stigao na cilj (vasil). Ovi termini su shodni stanjima onih koji putuju 
(salika). Inace, i pobozni je murid, i putnik (salik) je murid, a i vasil 
je murid. Jer, zelju za postizanjem Allahovog zadovoljstva ima svaki 
rob sve dok je u stanju robovanja. 

'Arif (onaj koji je spoznao istinu) iznad je salika. I on je jos na 
putu, mada je vec postigao stepen spoznaje i zbog spoznaje uzeo 
specificniji naziv od salika. Ovakav slucaj je i u ostalim mekamima 
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(stepenima) i halovima (stanjima). Od njih se ne odvaja niko ko ih je 
postigao, nego ko postigne viSi stepen - uzima ime tog stepena, iako 
zadrzava i prethodno ime. 

Oni koji se bave ovom problematikom uveliko preferiiaju 
spoznaju (ma'rifet) nad znanjem ('ilm). Neki znanje dak smatraju 
preprekom spoznaji. Medutim, oni koji su ustrajni (istikamet) na 
Pravom putu izuzetno mnogo savjetuju svoje muride o vaznosti 
znanja. Kazu: "Covjek nikad ne moze postati potpuni evlija (Allahov 
Sticenik) bez znanja. Jer Allah sebi za prijatelja i Sticenika ne uzima 
neznalicu. Neznanje je osnova svake novotarije, zablude i manjkavosti, 
dok je znanje temelj svakog dobra (hajra) upute i savrsenstva". 

ApologetiCari smatraju da je razlika izmedu znanja i spoznaje 
onih koji su na putu ustrajni u tome Sto je spoznaja, zapravo, znanje 
Cije obaveze i zahtjeve uceni prakticira. Oni ne smatraju da je 
spoznaja samo puko znanje. 'Arif (posjednik spoznaje), smatraju oni, 
samo je onaj koji zna Allaha, poznaje put koji vodi do Njega, kao i 
zapreke i nedace na torn putu. On je u takvom stanju (hal) sa Allahom 
koje mu svjedo5i spoznaju. 'Arif je onaj koji poznaje Uzvisenog 
Allaha preko Njegovih imena, svojstva i djela, onaj koji je iskren 
prema Allahu u svom ophodenju prema Njemu i koji je iskren u 
svojim namjerama, onaj koji se oslobodio niskog i ruznog morala i 
oCistio se od svih moralnih prljavstina i mrlja. 

Bilo da je u blagostanju ili nedacama, strpljiv je pri izvrsavanju 
Allahovih propisa. On sa znanjem poziva Allahu vjerom i Njegovim 
znamenjima (besiret). Poziva po sunnetu, ne osvrcuci se na miSljenja 
drugih ljudi, njihova iskustva, analogije i zaklju£ke. Uzima od svog 

Gospodara ono sa 6im je dosao Poslanik, 0. Samo ovakav se u 
suStini moze nazvati 'Arifom (posjednik spoznaje Allaha). Ako se 
neko drugi nazove tim imenom, to je samo lazna tvrdnja i iznajmlj- 
ivanje titule. Znanje se od spoznaje sustinski razlikuje u nekoliko 
aspekata: 

Prvi aspekt: Spoznaja se vezuje za samo bice, a znanje za 
njegova svojstva. Kaze se: "Poznajem tvog oca i znam ga kao dobrog 
i ucenog covjeka." Zato je u Kur'anu doSla naredba o znanju, a ne za 
spoznaju, kao Sto to On kaze: 

«Znaj da nema boga osim Allaha...», (Muhammed, 19.); 
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«Neka znate da Allah strogo kaznjava...», (El-Maida, 98 ); 

(...iiJL^IdTj^iiii...) 

s **'s* s 

«Onda znajte da se on objavljuje samo s Allahovim znanjem..» 

(Hud, 14.). 

Spoznaja je prisustvo necijeg lika i njegovog opisanog primjera 
u dusi, a znanje je prisustvo svojstava i stanja koja se vezuju za odre- 
deni spoznajni pojam. Spoznaja je slicna predodzbi, a znanje je slicno 
svjedocenju. 

Drugi aspekt: Spoznaja se u vecini slucajeva koristi za 
zapazanje onoga sto se iz srca izgubilo nakon sto se dpkuCilo, pa, kad 
se ponovo zapazi, kaze se: "Spoznao ga je" Hi, kad se nesto opisuje 
odredenim svojstvima koja ima, pa kad ga vidi i sazna da je njima 
okicen, kazemo: "Spoznao (prepoznao) ga je". Uzviseni Allah kaze: 

s s s * 

«A na Dan kad ih on sakupi uiinit ce im se da su boravili 
samo jedan 6as u danu, i jedni druge ce prepoznati», (Junus, 45.); 

d< ' S "|l ' << ' >.s-s-. \s- , [s-.s-.s--' > >s". \S-{s-s-\ 

«I dodose braca Jusufova i udose k njemu, pa ih on poznade, 
a oni njega ne poznadose», (Jusuf, 58.); 

<< > S St Si 

«Oni kojima smo dali Knjigu znaju Poslanika kao Sto sinove 
svoje znaju...» (El-Bekare, 146.), jer su im njegova svojstva bila 
poznata, pa kad su ga vidjeli, poznali su ga po njima. 

U vjerodostojnom hadisu stoji: 

"Uzviseni Allah ce se obratiti onome koji bude posljednji ulazio 
u Dzennet: 'Poznajes li vrijeme u kojem si bio?' Pa ce odgovoriti: 
'Da'. Pa ce Allah reci: 'Pozeli sta hocesl' Pa ce covjek od svoga 
Gospodara traziti sta zeli "' 



1 Buhari, 806, 6.571 ; Muslim, 1 86; Tirmizi, 2.595. 



147 



TERMINOLOGIJA I STIL IZRAZAVANJA 



Kaze Uzviseni Allah: 

«...a jo§ ranije su pomoc protiv mnogobozaca molili - i kad 
im dolazi ono §to im je poznato, oni u to nece da vjeruju...» (El- 
Bekare, 89.). 

Spoznaja je slicna sjecanju necega sto je, ustvari, prisustvo 
necega sto smo zaboravili. 

Suprotno spoznaji je poricanje, a suprotno znanju je neznanje. 

Uzviseni Allah kaze: 

«Oni priznaju da je blagodat od Allaha, pa je poslije 
pori£u...», (En-Nahl, 83.), pa se kaze: "Spoznao je istinu, pa je 
potvrdio", ili: "Spoznao je istinu, pa je porekao". 

U Kur'anu se spominju i izraz spoznaja i izraz znanje. Spoznaja 
se, npr., spominje u ajetu: 

«...Jer poznaju da je to Istina...» (El-Maida, 83.). 
1 u Njegovim rijecima: 




«Oni kojima smo dali Knjigu poznaju Poslanika kao Sto 
sinove svoje poznaju.. .» (El-Bekare, 146.). 

Znanje ('ilm) se cesce spominje u Kur'anu. Npr.: 
«Znaj da nema boga osim Allaha» (Muhammed, 19.); 

«Allah svjedoii da nema drugog boga osim Njega, a i 
meleki i u£eni...» (Ali-lmran, 1 8.); 




«A oni kojima smo Mi dali Knjigu dobro znaju da Kur'an 
objavljuje Gospodar tvoj istinito...», (El-En'am, 1 14.); 
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«I reci: 'Gospodaru moj, Ti znanje moje pro§iri...'» (Taha, 
114.); 

«Zar je onaj koji zna da je istina ono §to ti se objavljuje od 
Gospodara tvoga kao onaj koji je slijep?» (Er-Ra'd, 1 9.); 

«...Reci: 'Zar su isti oni koji znaju i oni koji ne znaju?'» (Ez- 
Zumer, 9.); 

" ' , ' S ; ' ; "; ' - 

«Vi ste ostali, prema Allahovoj odredbi, sve do Dana 
ozivljenja...» (Er-Rum, 56.); 

<. . . &j^;?£>^ 

«Te§ko vama!' - govorili su u£eni - 'onome koji vjeruje i 
iini dobra djela bolje je Allahova nagrada'...» (El-Kasas, 80); 

«To su primjeri koje Mi ljudima navodimo, ali ih samo u£eni 
shvataju», (El-Ankebut, 43.); 

«A ja cu ti ga donijeti' - reife onaj koji je u£io iz Knjige...» 

(En-Neml, 40.); 




«Znajte da Allah daje zivot vec mrtvoj zemlji..» (El-Hadid, 1 7); 

«Znajte da zivot na ovom svijetu nije niSta drugo do igra, i 
razonoda...» (El-Hadid, 20.); 
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bojte se Allaha i znajte da cete pred Njega stati...» (El- 
Bekare, 223.); 



«...Onda znajte da se on objavljuje samo s Allahovim 
znanjem...» (Hud, 14.), i na mnogim drugim mjestima. 

Uzviseni Allah je za Sebe odabrao izraz 'Urn i opisao Sebe da je 
AlTm (Znalac) i da zna glagol alime-ja'lemu (znati). Obavijestio je 
da On posjeduje Mlm (znanje) ne upotrebljavajuci u Kur'anu izraz 
(spoznaja). Allah je Sebi odabrao ono sto je potpunije u znacenju, 
pa iz toga proizlazi da su pogrijesili oni koji daju prednost izrazu 
(spoznaja). Medutim, ostavili smo ovaj izraz da bismo izbjegli 
nesuglasice i zeleci zadrzati mnoga tacna, blagoslovljena znacenja 
kojima su opisani posjednici spoznaje ('arifun). 

U Kur'anu se izraz (spoznaja) vezuje uz vjemike ehlul-kitaba. 
Npr.: 



«...Zato Sto medu n jima ima svecenika i monaha i Sto se oni ne 
ohole. Kad slusaju ono Sto se objavljuje Poslaniku, vidiS kako im 
liju suze iz oiiju jer znaju da je to Istina...» (El-Maida, 82.-83.). 



«Oni kojima smo dali Knjigu poznaju Poslanika kao Sto 
sinove svoje poznaju...» (El-Bekare, 146.). 

S drugog stanovista, putnici duhovnog puta se takoder mogu 
svrstati u dvije vrste. 

Prvu vrstu cine oni koji put prohode stanjem (hal) osvrcuci se na 
znanje (Mlm). 

Drugu vrstu cine oni koji putuju znanjem osvrcuci se na halove 
(stanja), tako da su kao dvije oprecne grupe, pa nijedna ne osjeca 
ljubaznost prema drugoj i jedni prema drugima se mrzovoljno ophode. 





Hi: 
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Svaka grupa ima manjkavost; jedna, zbog slabog znanja, a druga, 
zbog slabog stanja. Nijedna nije spojila 'Urn i hal. Jedni uzese 'Urn, 
njegovu sirinu i svjetlo, i dadose mu prednost, a drugi hal i njegovu 
vlast i cvrstinu. Slabasni i iskreni pripadnik svake od ovih dviju grupa 
krece se duhovnim putem s jednim od toga dvoga (znanjem ili 
halom), osvrcuci se na drugo. Jedni su pokorni stanju, a drugi 'ilmu. 

Medutim, onaj sto se pokorava stanju, kad uradi nesto oprecno 
znanju, biva presjecen i ostaje iza zastora, bez obzira sto posjeduje 
stanje. Opet, onaj koji se pokorava znanju, ako nema stanja, gubitnik 
je i bavi se sredstvom umjesto ciljem. Onaj koji je postojan (temkin) 
upotrebljava znanje i ponasa se prema njegovim normama u svojim 
stanjima (halovima), a stanja upotrebljava u znanju, tako sto ne stoji 
kod pukog znanja, nego ga stanje poziva cilju znanja, pa mu se on 
odazove i primi njegov poziv. 

Ovo je stanje potpunih ljudi iz ovog ummeta. Ko iscita stanja 
ashaba, naci ce da su takva. Oni koji su dosli poslije ashaba 
razdvojili su znanje od stanja, pa im se tako uvukose manjkavosti i 
greske, a od Allaha pomoc trazimo. 

eftb tr^i=^ ^rX^ ^^^^ *^^L-^ ►ts^c^^t^^^iss. . .) 

«...On poklanja zensku djecu kome hole, a kome hole - 
mu§ku, ili im daje i muSku i zensku, a koga hole - u£ini bez 
poroda...» (Es-Sura, 49.-50.). 

Tako Allah poklanja znanje kome hoce, a kome hoce daruje 
stanje. Nekom, opet, daruje oboje, a nekom uskrati i jedno i drugo. 

Svaki redosljed stepeni koji je ponuden u prelasku puta ima jednu 
vrstu izvjestacenosti. Jer, kad covjek ude u islam, on prihvata i unutar- 
nje i vanjske obaveze i duznosti, stepene i stanja. U svakoj duznosti i 
obavezi postoje stanja i stepeni i ne moze se racunati da je duznost 
ispunjena necim trecim osim postizanja stanja i stepena. Kad god 
ispuni duznost, Allahovog roba ceka druga duznost. Kad god dode do 
jedne stanice, iza nje postoji sljedeca. 

Neko na samom pocetku puta dosegne najvise stepene i stanja, pa 
mu se otvore stanja ljubavi, zadovoljstva, prisnosti i smirenosti, sto 
neko zadobije tek na kraju puta. Onaj ko to postigne na kraju imat ce 
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veliku potrebu za unutamjim znanjem, tevbom i samoobracunom, koje 
je postigao onaj na pocetku. Prema tome, nema jedinstvenog redosli- 
jeda prelaska puta koji bi vazio za sve putnike. 

Pokajanje (tevba) koje su ucinili prvim stepenom, cilj je ljudi 
spoznaje ('arifun) i zavrsetak puta Allahovih bliskih evlija. Nema 
sumnje da ce imati vecu potrebu za samoobracunom na kraju puta 
nego sto su je imali na pocetku. 

Takoder, putniku Allahu se njegov put ne prekida sve dok je ziv. 
Covjek nece stici do cilja (do Allahove blizine) dok je ziv, tako da 
vise nece imati potrebu da putovanje nastavi. Cak putovanje postaje 
jos aktivnije, kad god se poveca spoznaja Njegove jednoce, imena i 
svojstva. Zato je Allahov poslanik, bio najmarljiviji, najvise je 
dobra cinio i u tome bio najustrajniji sve do svoje smrti. 

Najvise se trudio da ispuni obaveze robovanja (ubudijjet). Kad bi 
covjek uradio djela i ljudi i dzina, opet ne bi prestalo putovanje 
Uzvisenom Allahu. I dalje bi bio na putu traganja i zelje. Zbog toga 
je relativna podjela, a ne stvarna podjela putnika na onoga koji traga 
(talib), onoga koji se putom krece (salik) i onoga koji je stigao na cilj 
(vasil) ili na murida (onoga koji zeli Allaha) i murada (onoga koga 
zeli Allah i Sebi privlaci). Jer, trazenje, putovanje i zelja ne napustaju 
putnika. Da je tako, on bi u potpunosti prekinuo vezu sa Allahom. 

Medutim, ova podjela je u odnosu na prelaske iz stanja u stanje 
tokom putovanja. Inace, zelja, traganje i putovanje murada (onoga 
koga Allah zeli) veca je od zelje i traganja drugih. On je, prvo, onaj 
koji se zeli, cim je postavljen na stepen traganja i privucen putovanju, 
pa je svaki murid i murad. Svaki vasil, talib i salik ne prekida trazenje 
i putovanje, makar im vrsta putovanja bila i razlicita zbog razlicitosti 
njihovih stanja. 

Kod nekog putnika je putovanje tijelom i organima izrazenije od 
putovanja srcem i dusom, a kod nekih je, opet, izrazenije putovanje 
srcem, dok pojedinci, oni savrseni i jaki, svakom stepenu daju 
njegovo pravo, pa Allahu putuju i tijelom i organima, srcem i dusom. 
Allah nas obavjestava da su Njegove odabrane evlije (sticenici) uvijek 
na stepenu zelje (iradet), pa kaze: 




«I ne tjeraj od sebe one koji se ujutro i naveier Gospodaru 
svome mole zeledi naklonost Njegovu...», (El-En'am, 52.); 
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«Onaj koji bude dio imetka svoga udjeljivao da bi se oiistio, 
ne ocekujuci da mu se zahvalnoscu uzvrati, vec jedino da bi 
naklonost Gospodara svoga Svevisnjeg stekao, i on ce, zbilja, 
zadovoljan biti» (El-Lejl, 1 8.-2 1 .). 

Najpotrebnija covjekova svojstva i najveci stepen je daje murid 
sa iskrenom zeljom, da njome cirri ibadet tako sto ce njegova zelja 
biti u skladu sa zeljom Njegovoga Gospodara koja je u vjeri 
predstavljena i da nema zelje za necim drugim mimo Njega. 

Stoga je najbolje o ovim stepenima govoriti na nacin na koji su o 
njima govorili prethodnici (imami). Opcenito objasnjenje svakog 
stepena, sa pojasnjenjima njihove sustine, obaveza je, prepreka i sme- 
tnja te treba spomenuti opcenitosti i specificnosti. 

Vode ovoga puta su imali ovakav nacin objasnjavanja. Ko obrati 
paznju na ono sto su govorili Sehl ibn Abdullah et-Tusturi, Ebu Talib 
el-Mekki, Dzunejd, Ebu Osman en-Nejsaburi, Jahja ibn Muaz er-Razi, 
prije njih Ebu Sulejman ed-Darani i Avn ibn Abdullah, za kojega se 
govorilo daje mudrac ummeta, vidjet ce da su oni govorili o djelova- 
njima srca, o halovima (stanjima), na opcenit, jasan i decidiran nacin, 
bez posebnog redosljeda. Zapravo, je nepoznat broj stepena. Oni se 
nisu trudili da ih nabroje, nego su tezili iscrpiti mudrost i spoznaju, 
zadobiti cistocu srca i duse, da im ophodenje bude ispravno. Govor im 
je decidiran, ali pun bereketa (blagoslova), dok su potonji mnogo 
govorili, a u govoru im je bilo malo bereketa. 

Cilj ambicija iskrenih, onih cija su srca osyjetljena nurom znanja, 
svodi se na tri stremljenja: 

Prvo: Otkriti stanice i stepene puta. 

Drugo: Otkriti mahane nefsa (duse) i sve ono sto nisti ili 
kvari djela. 

Trede: Otkriti znacenje imena i svojstava, sustinu tevhida i 
spoznaje. 

Ove tri kapije su osovina znanja kojim se bave ljudi duhovnog 
puta. Tim otkrovenjima se bave i zbog toga ulazu napor. 

Neki od njih su najvise govorili o putovanju i opisujuci stanice 
duhovnog puta. Neki uglavnom objasnjavaju mahane nefsa i sve sto 
putniku stoji na putu do cilja. Neki, pak, najvise govore o Allahovoj 
jednoci (tevhidu), spoznaji Uzvisenog (ma'rife), o sustinskim znace- 
njima Allahovih imena i svojstava. 
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Iskren i razborit insan ce od svih uzeti ono sto je istina da bi mu 
to pomoglo da dode do svog cilja. Nece odbiti istinu koju mu je neko 
ponudio zato sto je taj zapostavio drugi dio istine. Apsolutno savrse- 
nstvo pripada samo Allahu, Gospodaru svih svjetova. Svaki Allahov 
rob je na nekom stepenu. 

Posto nemaju snage da usvoje rijeci i upute ispravnih pretho- 
dnika, ljudima se u svakom vremenu treba obracati njihovom 
terminologijom. Kad bi im se pokazala stanja prethodnika, oni bi to 
smatrali losim i njihovo putovanje smatrali slijepilom; odabranici 
imaju svoj nacin. Kao sto neznalice i zabludjeli (apologeticari) kazu: 
"Prethodnici su cinili ispravnije, bili su na sigurnijem putu, a nas put 
je znanstveniji". Slicno kao sto i oni koji se bave fikhom, ne prizna- 
vajuci im njihovu pravu velicinu, za njih kazu: "Nisu se bavili 
izvodenjem fikhskih pitanja, niti definiranjem pravila i propisa, jer su 
bili zatupljeni drugim pitanjima. Oni poslije su se time bavili, pa su 
zato uceniji (bolje poznaju propise) od svojih prethodnika". 

Oni ne poznaju vrijednost ispravnih prethodnika, dubinu 
njihovog znanja, neizvjestacenost i savrsenstvo unutarnjeg znanja. 
Tako mi Allaha, oni koji su dosli poslije su puni izvjestacenosti i bave 
se sporednim pitanjima. Dok su prethodnici vodili brigu o temeljnim 
pitanjima, precizno se drzali pravila, stremeci visokim ciljevima u 
svakoj situaciji. Prethodnici su bili u jednom stanju, a oni poslije u 
sasvim drugom. 

«Allah je svakoj stvari mjeru odredio!» (Et-Talak, 3.). 

Mi cemo spomenuti stanice i stepene robovanja koje su 
spomenute u Kur'anu i sunnetu. Ukazat cemo na granice ovih stanica i 
njihove deredze. Poznavanje tih granica predstavlja upotpunjavanje 
znanja o granicama koje je Allah objavio svom Poslaniku, 

A Allah je one koji ne poznaju ove granice opisao kao neznalice 
i dvolicnjake: 

«Beduini su najveci nevjernici i najgori licemjeri, i razumljivo 
je Sto ne poznaju granice (propise) koje Allah Svome Poslaniku 
objavljuje», (Et-Tevba, 97.). 
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Poznavanje ovih granica je znanje, a njihovo cuvanje je paznja s 
kojom rob upotpunjuje svoj iman. I tada rob postaje nosilac ajeta: 
Samo Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc trazimo. 

Spomenut cemo redosljed koji nije kategorican, nego je pohvalan, 
shodno redoslijedu fizickog putovanja, da bi smo teoriju tematike 
priblizili vidljivom i opipljivom primjeru. Tako ce uvjerenje biti 
cvrsce, spoznaja potpunija i definiranje lakse. 

Ovo je korist navodenja primjera, sto je specificnost i bit razuma, 
pa je Allah u Kur'anu cesto naveo primjere i rekao da ih samo uceni 
mogu shvatiti. Uzviseni kaze: 



«To su primjeri koje Mi ljudima navodimo, ali ih samo uieni 
shvataju», (El-Ankebut, 43.). 




000 
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(JEKAZA) 



Prvi stepen robovanja je jekaza, a to je stanje kad se srce uzbudi 
i zatreperi zato sto je preplaseno naglim budenjem iz dubokog sna 
nemamosti. 

Tako mi Allaha, koliko je samo koristan ovaj strah i koliko je 
bitna i znacajna njegova uloga!? Uistinu je ogromna njegova podrska 
za putovanje srca (suluk). Onaj ko osjeti tu ljepotu (strah), tako mi 
Allaha, osjetio je spas. U protivnom, on je u agoniji nemara i ravno- 
dusnosti (gaflet). Kad se srce probudi, pohita Allahu odlucno, pozuri 
na put u svoja prvobitna stanista, u svoju domovinu, iz koje je odve- 
deno kao zarobljenik. 

Insan je, prije nego sto mu dode glasnik, uspavan snom nema- 
mosti. Tijelo je budno, a srce mu spava, pa ga pozove onaj koji daje 
iskrene savjete da zacuje poziv spasa i uspjeha, kad ga mujezzin 
Milostivog pozove: Hajje alel-felah (dodi na spas). Stoga je prvi i 
pocetni stepen ovog uspavanog roba jekaza (budenje iz sna). Vec 
smo spomenuli da je to stanje kad se srce uzbudi i preplasi zbog 
naglog budenja iz nemara. Budenje (jekaza) kao daje ustajanje pred 
Allahom. Ustajanje ka Allahu, koje je spomenuto u Kur'anu: 



«Reci: Ma vam savjetujem samo jedno; ustanite iskreno 
prema Allahu... '», (Sebe', 46.). 

Ustajanje prema Allahu, to je jekaza (budenje iz uspavanosti 
nemara i podizanje iz gliba malaksalosti i slabosti). To je prvo sto 
ce srce covjeka ozraciti zivotom da bi vidio svjetlo upozorenja. Prva 
zraka svjetlosti je da srce opazi Allahove blagodati (ni'mete), da 
shvati da ih ne moze prebrojati, niti ograniciti. Srce biva obuzeto 
spoznajom te velike Allahove, dobrote prema njemu i time da sazna 
koliko je zapostavilo svoju obavezu prema njima. 
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Spomenuto je posljedica i trag budenja. Jer, kad srce, ozraceno 
svjetloscu poziva iz budenja, ustane iz blata bezbriznosti i nemara, 
tada opazi Allahove blagodati; tajne i javne. 

I kad god se u njih zagleda, osvjedoci se u njihovu neizmjemu 
velicinu i neizbrojivost, nemocno da ih prebroji i ogranici. Tada srce 
zapaza da je Allahova dobrota prema njemu, zaista, velika i bez 
zasluge i ulozene protuvrijednosti. Zna da je nije dostojno i da se na 
tome nikako ne moze oduziti. Tada mu je jasno da svoju obavezu 
prema tim blagodatima ne izvrsava u potpunosti. A obaveza je zahva- 
lnost na njima. Opazanje Allahove dobrote i vlastite nezahvalnosti 
urodit ce dvjema prekrasnim osobinama robovanja: ljubavlju prema 
Onome Koji blagodati (ni'mete) daje i zedu za Njegovim spominja- 
njem i poniznoscu pred Njim. 

Jer, rob je, zaista nemocan da se oduzi i zahvali na ni'metima. 
Tada je posve siguran u: "Priznajem Ti Tvoje blagodati prema meni 
i priznajem Ti svoj grijeh, pa mi oprosti. Zaista, grijehe niko ne 
prasta osim Tebe"} 

U torn stanju, saznaje da je ovaj istigf'ar, ova dova, uistinu 
dostojan da bude (kao sto je to u hadisu receno) prvak svih istigfara. 
I takoder mu je jasno da Allah ne bi bio nepravedan kad bi kaznio 
sve stanovnike nebesa i Zemlje. A da im milost svoju ukaze, ona je 
vrjednija i bolja od njihovih dijela. Srce je naucilo da je rob koji je 
ustrajan u svome putovanju Allahu, koji je svjestan Allahove, 
dobrote i blagodati, svjestan i svoje nepotpunosti i manjkavosti (u 
izvrsavanju obaveza prema Njemu). 

Ovo zapazanje vodi uvidanju vlastitih grijeha, upoznavanju s 
velikom opasnoscu koju donose, uzurbanosti da ih se oslobodi i da 
se propusteno nadoknadi, te trazenju spasa u ciscenju od grijeha. 

U torn stanju se rob osvrce iza sebe na ono sto je lose uradio. 
Uocava da je zbog toga u velikoj opasnosti. Na ivici je propasti 
ukoliko ga za neispunjenje duznosti htjedne kazniti Vlasnik prava. 
Uzviseni Allah ukorava u svojoj Knjizi one koji su zaboravili ono 
sto su njihove ruke radile: 



Buhari, 6.323; Tirmizi, 3.393; Ncsai, 5.522; Ebu Davud, 5.070; Ibn Madze, 3.872. 
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«Ko je veci nasilnik od onoga koji je upozoravan znakovima 
svoga Gospodara, pa se od njih okrenuo i zaboravio §to su mu 
ruke prije uradile?», (El-Kehf, 57.). 

Kad uvidi svoje grijehe i zlodjela, rob pohita da znanjem i 
djelima nadoknadi i nadopuni propusteno. Da se istigf'arom i tevbom 
oslobodi iz tih okova. Tada trazi prociscenje, koje je, ustvari, ciscenje 
imana i spoznaje od necistoce losih djela, kao sto se i zlato i srebro 
prociste ciscenjem od primjesa, jer je nemoguc ulazak u Dzennet bez 
tog prociscenja. Dzennet je cista basca u koju ulaze samo cisti, dobri. 
Zato ce stanovnicima Dzenneta meleki reci: 

s > 

«Selamun alejkum, od grijeha ste iisti, zato udite u njeg, u 
njemu cete vjecno boraviti», (Ez-Zumer, 73.)- Uzviseni kaze: 

- y +s 

«Oni kojima ce meleki du§e uzeti - a oni cisti, i kojima ce 
govoriti: 'Selamun alejkum! Udite u Dzennet zbog onoga Sto ste 
cmili'», (En-Nahl, 32.). 

U Dzennetu, dakle, nema ni trunke necistoce. To prociscenje se 
na dunjaluku postize tevbom (pokajanjem), istigfarom (trazenjem 
oprosta), dobrim djelima koja brisu losa i nedacama (musibetima) 
koje iskupljuju nevaljala djela. 

Ako to procisti i oslobodi insana grijeha, bit ce medu onima kojima 
ce meleki uzimati dusu, a oni cisti, obradovani Dzennetom, ubrajajuci 
se medu one kojima ce prilikom smrti meleki dolaziti govoreci: 

«...Ne bojte se i ne zalostite se, i radujte se Dzennetu koji vam 
je obecan. Mi smo zaStitnici va§i u zivotu na ovom svijetu, a i na 
onom; u njemu cete imati sve ono Sto duse va§e zazele, i Sto god 
zatrazite - imat cete, bit cete pocasceni od Onoga Koji praSta i 
Koji je Milostiv», (Fussilet, 30.-32.). 
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Ako to cetvero ne bude dovoljno za prociscenje, tevba ne budc 
iskrena (nesuh), a istigfar ne bude potpun, uz ostavljanje grijeha i 
istinsko kajanje, a to je istigfar koji koristi, a ne istigfar onoga koji 
drzi casicu alkohola u ruci i kaze: "Estagfirullah", a zatim je prinese 
ustima, i dobra djela mu ne budu dovoljna da pobrisu losa, a niti ih 
musibeti iskupe, bilo zato sto je losih djela mnogo ili zbog slabosti 
preciscivaca ili, pak, zbog oboga, bit ce preciscen u berzahu 
(kaburskom zivotu) na tri nacina. 

Prvo, dzenazanamazom koji ce mu klanjati vjernici, s njihovim 
istigfarom i zauzimanjem (sefa'at) za njega kod Allaha. 

Drugo, kusnjom u kaburu, strahotom dvojice ispitivaca, stjesnja- 
vanjem kabura i onim sto slijedi. 

Trede, onim sto mu braca muslimani daruju od dobrih dijela, 
od sadake za njega, hadzdza, posta, ucenja Kur'ana i namaza, kad 
mu podare sevabe spomenutih djela. 

Ulema je saglasna u tome da sevabi od sadake i dove dolaze 
mejjitu. Imam Ahmed kaze: "Sto se tice sadake i dove kao izvora 
sevaba, ucenjaci se u tome ne razilaze, a dok se o ostalim stvarima 
kao izvorima sevaba razilaze". Vecina ucenjaka smatra da sevabi od 
hadzdza dospijevaju umrlom. Ebu Hanife kaze: "Mejjitu dolaze sevabi 
od troskova hadzdza". Dok imam Ahmed i oni koji se s njim slazu u 
vezi s ovim pitanjem zauzimaju najsiri stav. Oni kazu: "Dolaze mu 
sevabi od svih ibadeta, bilo da su tjelesni ili materijalni." 

Ako i ovo prociscenje ne bude dovoljno, bit ce pred svojim 
Gospodarem prociscavan na cetiri nacina: strahotama kijameta 
(ustajanja iz kabura), strahotom prizora, sefa'atom onih koji budu 
sefa'at cinili i Allahovim oprostom. Ako i ta prociscenja (na 
dunjaluku, u berzahu i na Kijametu) ne budu dovoljna, onda mora uci 
u vatru, iz milosti prema njemu da bi se ocistio i precistio u njoj. Tako 
ce dzehenemska vatra biti sredstvo njegovog ciscenja od svake, pa i 
najmanje necistoce. A njegov boravak u vatri ce zavisiti od kolicine 
necistoce i naslagane prljavstine. Kad se odstrani njegova necistoca, a 
njegovo zlato bude ocisceno, kad postane preciscen i zdrav, bit ce 
izveden iz vatre i uveden u Dzennet. 

I najveci stepen budnosti srca (jekaze) jest budnost spoznaje da 
dani prolaze i nestaju, da treba biti cist od njihovog neiskoristavanja i 
da postoji cvrsta volja da se propusteno nadoknadi, a iskoristiti ono 
sto dolazi. 



160 



STEPEN BUPNOSTI SRCA 



Rob tada spoznaje sta je od dana iskoristio, a sta propustio, pa 
nastoji u ostatku svog zivota nadoknaditi ono sto je propustio, a cija 
vrijednost je neizmjema. Nadoknaditi propusteno i voditi racuna o 
svojim satima, cak i izdisajima, da ne odlaze uzalud, u ono sto Allahu 
ne priblizava. Ovo je prava steta i zajednicki propust ljudi, bila ona u 
vecem ili manjem obimu. Jer, svaki izdisaj (nefes) koji se ne iskoristi 
za ono sto Allahu priblizava bit ce kajanje na Sudnjem danu i zastanak 
na njegovom putu ka Allahu ili, pak, pad - ako u tome nastavi, ili 
zastor - ako mu se put prekine. 

Sto se tice prvog, tj. spoznaje ni'meta (blagodati), ona ce se 
iskristalizirati s tri elementa: sa svjetlom razuma, s osjecajem bljesaka 
Allahove dobrote i s uzimanjem pouke od onih koji su u belajima 
(nevoljama). Ta spoznaja je svjetlo, koje neminovno donosi budnost 
srca. Njime se srce osvijetli i pocne zapazati. Spram jacine svjetla je i 
bistrina opazanja ni'meta. Onaj koji ne vidi Allahove blagodati koje 
mu se spustaju, osim u jelu, odijevanju, tjelesnom zdravlju i ugledu 
medu ljudima, takav zaista nema udjela u ovom svjetlu! Allahova 
blagodat darivanjem islama, imana, i to sto roba privlaci da se Njemu 
okrene, i sto rob osjeca blagostanje spominjuci Voljenoga, i sto 
dozivljava uzitak u pokomosti Njemu, to su zaista najveci ni'meti. To 
se postize svjetlom razuma i Allahovom blagonaklonoscu i uputom. 

Tako je i sa bljescima Allahovih blagodati prema njemu, gledanje 
u tu dobrotu i njeno za opazenje kroz oblake vlastite prirode i tmine 
duse (nefsa). 

Promatranje onih koji su u belajima, podrazumjeva one koji su 
nemami prema Allahu i one koji rade novotarije u Allahovoj vjeri. 
To su dvije grupe koje su u stvamom belaju. Kad ih insan vidi i sazna 
o njima, onda u njegovom srcu ni'meti koje mu je Allah podario 
postaju jos veci, jasniji i vise ih cijeni. 

Suprotnost suprotnosti otkriva Ijepotu, 

sa suprotnostima se razlikuju stvari. 

Medu potpunostima blagodati stanovnika Dzenneta je cak i to 
da vide u kakvom su azabu (kazni) dzehenemlije. 

Sto se tice drugog, tj. uvidanja grijeha, ono se prociscuje s tri 
elementa: strahopostovanjem prema Allahu, iSH, upoznavanjem duse 
(nefsa) i uvjerenjem u ono cime se prijeti. 
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U cijem srcu se upotpuni velicina Uzvisenog Allaha, u njegovom 
srcu i krsenje Njegovih zabrana postaje veliko. Jer, suprotstavljanje 
velikom nije kao suprotstavljanje onome ko to nije. 

A onaj ko spozna vrijednost i sustinu svoje duse, njenu apsolutnu 
ovisnost za Istinskim Gospodaru, i to u svakom trenu i izdisaju, njenu 
ogromnu potrebu za Njim, onda njemu i grijeh suprotstavljanja 
takvome stanju postaje nesto veliko. Tako, kad upozna bijedno stanje 
svoje duse i velicinu kojoj se suprotstavlja, grijeh postaje velik u 
njegovim ocima i on svim silama pozuri osloboditi ga se. 

S obzirom na jacinu vjerovanja i ubjedenja u dolazak onoga cime 
se prijeti (od kazne), biva zesca i zelja za oslobadanjem od grijeha. 
Osovina srece je upravo u uvjerenju da je neminovnost ono cime 
Allah zastrasuje. Ako u srcu zakaze to uvjerenje, srce se srusi tako da 
vise uopce nema nade u njegovo spasenje. Uzviseni Allah obavje- 
stava da ce se ajetima i opomenama okoristiti oni koji zaista vjeruju u 
ono cime se prijeti, koji se boje Ahiretskog azaba (kazne). To su oni, 
a nikako neki drugi, koje Allah zeli opomenuti i donijeti im korist 
Svojim ajetima. Uzviseni Allah kaze: 

«To je pouka onima koji se plase patnje na onom svijetu...» 

(Hud, 103.); 

- w - 

«Tvoja opomena ce koristiti samo onome ko Ga se bude 
bojao», (En-Nazi'at, 45.); 

«Nego, podsjeti Kur'anom onoga koji se prijetnje Moje boji», 

(Kaf, 45.). 

Uzviseni je izvijestio i da su spaseni i na dunjaluku i na 
Ahiretu oni koji cvrsto vjeruju i boje se onoga cime se prijeti: 

poslije njih, vas na Zemlji nastaniti. Bit ce to za one koji 
ce se polaganja ra£una preda Mnom bojati i koji ce od prijetnje 
Moje strahovati», (Ibrahim, 14.). 

Sto se tice treceg, tj. spoznaje sta smo iskoristili a sta propustili, 
to ce biti ispravno slusanjem znanja, odzivom glasniku za ostavljanje 



162 



STEPEN BUDNOSTI SRCA 



grijeha i druzenjem s dobrima. Osnova svega toga je ostavljanje losih 
obicaja i navika. 

To je zbog toga sto spoznaja onoga koji srcem putuje Allahu 
(salik) o tome koliko mu se stanje i iman povecava i smanjuje zavisi 
od njegovoga znanja o stepenima djela i vrijednosti stecenog. Takoder, 
i trazenje iz njegova srca da se odazove glasniku i postuje Allahove 
svetinje (zabrane), je li u tome spor ili brz. S obzirom na to koliko je 
odziv brz ili spor, biva i njegovo znanje o uvecavanju, odnosno 
smanjivanju. 

Takoder, i druzenjem s onima koji su odlucni u prakticiranju 
propisa i koji zele susret s nebeskim skupom, upoznat ce sta je kod 
njega prisutno od uvecavanja ili smanjivanja imana. Sve ovo ce se 
postici napustanjem navika i obicaja i navikavanjem nefsa (duse) na 
ostavljanje navedenog i osjecaj samoce medu ljudima, nemara 
(gafleta) i onih koji se od istine okrecu. A covjeku nista nije stetnije 
nego da njime vladaju obicaji i navike. Kafiri su se opirali poslani- 
cima zbog ustaljenih obicaja i navika koje su naslijedili od svojih 
predaka. Zato je svako ko svoju dusu ne navikne na oslobadanje od 
njenih navika te se ne pripremi za ono sto se od njega trazi, uistinu 
odsjecen od putovanja i spasa i uskracen mu je uspjeh. 




«Da su imali namjeru poci, sigurno bi za to pripremili ono sto 
im je potrebno, ali Allahu nije bilo po volji da idu, pa ih je zadrzao 
i bi im receno: 'Sjedite s onima koji sjede'» (Et-Tevba, 46.). 
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Posto se budnost srca (jekaza) ustali, prerasta u fikret, tj. stanje 
kad se srce zagleda u pravcu Zeljenog, trazeci Ga. Fikret (misao srca), 
s jedne strane, u vezi je sa znanjem i spoznajom, s druge strane, sa 
traganjem i zeljom. 

U prvu grupu spada misao o razlikovanju istine od neistine, 
pozitivnog od negativnoga. Misao koja se vezuje za trazenje i zelju, 
razlikuje korisno od stetnog. To srCano rasudivanje rezultirat ce 
predodzbom o putu koji donosi korist, pa ce ga (srce) slijediti, te o 
putu koji donosi stetu, pa ce ga srce napustiti. To je sest vrsta srcane 
misli. Sedma vrsta ne postoji u domenu misli i razmisljanja onih koji 
su obdareni razboritoscu. 

Osnova misli lezi u razmisljanju o tevhidu (Allahovoj jednoci), a 
to je pribavljanje dokaza o Allahovoj jednoci, kao i dokaza o 
nemogucnosti i neistinitosti sirka. Nemoguce je potvrdivati i 
predstavlja najvecu laz i zabludu obozavati dvojicu i uzdati se u njih. 
Ibadet nece biti ispravan osim ako se ne cini samo Istinitom Bogu, 
Istinitom Gospodaru, a on je Allah, Jedini, Svemocni. 

Misao srca (fikret) je sustina odricanja (el-beraa) i privrzenosti 
(el-velaa), odricanje ibadeta svakome drugom osim Allahu i privrz- 
enost radi Allaha. Kao sto Uzviseni kaze: 



«Divan uzor vama je Ibrahim i oni koji su uz njega bili kad su 
narodu svome rekli: 'Mi s vama nemamo ni§ta, a ni sa onima 
kojima se, umjesto Allahu, klanjate; mi vas se odricemo, i neprija- 
teljstvo i mrznja ce izmedu nas ostati sve dok ne budete u Allaha, 
Njega, Jedinog, vjerovali'», (El-Mumtahina, 4.); 
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«A kad Ibrahim rece ocu svome i narodu svome: 'Nemam ja 
niSta s onima kojima se vi klanjate, jer ja se klanjam samo Ono- 
me Koji me je stvorio, jer ce mi On, doista, na Pravi put uka- 
zati'...», (Ez-Zuhruf, 26.-27.); 

«...On re£e: 'Narode moj, ja nemam niSta s tim §to vi Njemu 
druge ravnim smatrate. Ja okrecem lice svoje, kao pravi vjernik, 
prema Onome Koji je nebesa i Zemlju stvorio, ja nisam od onih 
koji Njemu druge ravnim smatraju'», (El-En'am, 78-79.). Uzviseni 

je rekao svome Poslaniku, 0: 

«Reci: 'O vi nevjernici, ja se necu klanjati onima kojima se vi 
klanjate' ...», (El-Kafirun, 1.-2.). To je odricanje od kafira (nevjemika) 
i njihovih bozanstava, sto je Poslanik, nazvao oslobodenjem i 
odricanjem od sirka (beraetun mines-sirk). 

Misao srca (fikret) takoder je sustina ciscenja (mahva) i potvrdi- 
vanja (isbata). Ciscenja srca od svake druge ljubavi osim prema 
Allahu i radi Allaha, znanjem, namjerom i robovanjem, kao sto i jesu 
sve druge ljubavi (one koje nisu povezane sa Allahom) zatrte i izbri- 
sane, a u srcu se uspostavi i potvrdi bozanstvo samo i jedino Njemu, 
Uzvisenom. 

Misao srca takoder je i sustina spajanja (dzem'a) i rastavljanja 
(ferka). Tako se u srcu napravi razlika izmedu Istinitog Boga i svih 
onih kojima se lazno pripisuje bozanstvo, dok se spajaju ilahijjet, 
ibadet, ljubav, strah, nada, tevekkul i trazenje pomoci samo od Istini- 
tog, pored Kojeg drugog bozanstva nema. 

Fikret je, isto tako, i sustina oslobadanja (tedzrid) i izdvajanja 
(tefrid). Pa se srce oslobodi od robovanja mimo Njega, te u robovanju 
samo i jedino Njega izdvoji. Tedzrid (oslobadanje) je negacija, a 
tefrid (izdvajanje) potvdrdivanje. Spoj toga dvoga je tevhid Allahova 
jednoca. 

Ovo je el-vela i el-bera, mahv i isbat, diem i ferk, tedzrid i tefrid 
vezani su za Allahovu jednocu u ubudijjet u, koji je koristan, plodo- 
nosan i spasonosan u tevhidu, kojim se postizu sreca i spas. 
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(BESIRET) 

Ako misao srca (fikret) bude ispravna, ona rezultira besiretom 
(moc zapazanja). Besiret je svjetlo u srcu kqjim se vide i zapazaju 
obecanje i prijetnja, Dzennet i vatra, ono sto je Allah obecao u 
Dzennetu svojim evlijama (odabranicima) i cime prijeti u vatri 
svojim neprijateljima. Vidi ljude da su vec iz svojih kaburova izisli, 
zureci da se odazovu pozivu Istine, meleki nebeski su ih okruzili, 
Knjiga spremna, vjerovjesnici i sehidi dovedeni, mizan postavljen, 
listovi leprsaju, parnicari se sastali, oni koji su ostali uskraceni za dio 
duga kace se za svoje duznike, predocava se Havd (vrelo) i case i 
pehari izbliza, mnogo je zednih, a malo onih sto do Havda dolaze, 
siratcuprija postavljena, ljude prema njoj tjeraju, a svjetla za prelaz 
preko nje vec su podijeljena, vatra ispod nje zestoka - jedna drugu 
zdere, oni koji u nju padaju mnogostruko su brojniji od onih koji se 
od nje spasise. U srcu se otvori oko koje sve to vidi. U srcu se pojavi 
dokaz kojim vidi Ahiret i njegovu vjecnost, a i dunjaluk i njegovu 
kratkotrajnost. 

Besiret je, dakle, svjetlo koje Allah ubaci u srce te pomocu njega 
covjek vidi istinitost svega o cemu su poslanici izvijestili, kao da to 
ocima gleda! Tada uvida da je korisno sve cemu su poslanici pozivali, 
a stetno sve od cega su odvracali. To je znacenje rijeci nekih 'arifa: 
"Besiret je ono sto ti koristi, a otklanja stetu." Drugi su rekli: "Besiret 
te stiti od zbunjenosti, bilo vjerovanjem, bilo videnjem." 

Besiret (pronicljivost) ima tri stepena. Onaj ko ih upotpuni, 
upotpunio je besiret. To su besiret u Allahovim imenima i Njegovim 
svojstvima, besiret u naredbi i zabrani i besiret u obecanju i prijetnji. 

PR VI STEPEN BESIRETA 

Besiret u Allahovim imenima i svojstvima oznacava stanje u 
kome srce ne podlijeze nikakvoj sumnji koja je suprotna onome kako 
je Allah Sebe opisao ili kako Ga je opisao Njegov Poslanik, 
Sumnje u vezi s Allahovim imenima i svojstvima su poput sumnji u 
Allahovo postojanje. 
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Obje vrste sumnji kod ljudi od besireta ne predstavljaju nikakvo 
iskusenje. To podrazumijeva da tvoje srce svjedoci da se Uzviseni 
Gospodar uzdigao na Svom Arsu. Da govori, naredujuci i zabra- 
njujuci. Vidi sve pokrete viseg i nizeg svijeta, osoba i bica. Cuje 
njihove glasove. Motri njihova srca i njihove tajne. On upravlja 
Svqjim robovima, od Njega dolazi i Njemu se vraca. Njegovi meleki 
su pred Njim, provode Njegove odredbe u predjelima Njegove vlasti. 
Njegova svojstva su savrsena, a atributi velicanstveni. Uzvisen je od 
manjkavosti, nedostataka i slicnosti s nekim. On je onakav kakvim je 
Sebe u Svojoj Knjizi opisao. Uzviseni ji od onoga kako Ga opisuju 
Njegova stvorenja, Zivi, Koji ne umire, Vjecni, Koji ne spava, Koji 
sve zna i nije Mu nepoznata ni najmanja sitnica ni na nebesima, niti 
na Zemlji, Koji vidi hod cmoga mrava na cmoj stijeni u mrkloj noci, 
Koji cuje glasove razlicitih jezika s bezbrojnim potrebama i molbama. 

Njegove rijeci su upotpunjene istinom i pravdom. Njegova 
svojstva su visoko iznad toga da bi se mogla porediti sa svojstvima 
Njegovih stvorenja. I Njegovo bice je iznad toga da bi se moglo pore- 
diti s bilo kojim bicima. I Njegova djelovanja susta su pravicnost, 
mudrost, milost, dobrocinstvo i dobrota. Njemu pripadaju stvaranje i 
naredba. Njemu pripada carstvo i On je dostojan svake hvale, pohvale 
i slave. 

On je Prvi (Evvel), prije Kojega nema nista. Zadnji (Ahir), 
poslije Kojega nema nista. Jasni (Zahir), iznad Kojega nema nista. 
Tajni (Batin), mimo Kojega nema nista. 

I Njegova imena, sve su imena pohvale, hvale i slave. Sva 
Njegova svojstva su savrsena i svi Njegovi atributi. Sva Njegova 
djelovanja su mudrost, milost, korist i pravednost. Svako Njegovo 
stvorenje upucuje na Njega, onoga ko ih pogleda okom besireta. Nije 
uzalud stvorio nebesa i Zemlju i ono sto je izmedu njih, niti je covjeka 
ostavio da luta bez cilja. Ne, nego je stvorio stvorenja da Mu 
uspostave tevhid i ibadet. Obilato im ni'mete daje da bi, ako budu 
zahvalni, jos vecu pocast zadobili. Upoznao je Svoje robove sa 
Sobom na razne nacine. Potanko im ajete iznio i raznolike dokaze 
dao. Pozvao ih na svestranu ljubav prema Sebi. Izmedu Sebe i njih, 
jos od Ugovora, uspostavio najcvrsce veze. I tako prema njima obilne 
ni'mete upotpunio. Nepobitne dokaze postavio, Svoju blagodat izlio i 
Sebi milost propisao, i to zagarantirao kad je zapisao da je Njegova 
milost pretekla Njegovu srdzbu. 
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Ljudi se razlikuju u besiretu (moci zapazanja) prema tome 
koliko se razlikuju u poznavanju i razumijevanju poslanickih poruka, 
kao i u poznavanju neistinitosti sumnji, sto je oprecno sustini stvari. 

Najslabijeg besireta su oni ljudi koji se bave laznom i pokude- 
nom dogmom, dogmom koju su selefi pokudili, zato sto ne poznaju 
vjerske tekstove i njihova znacenja. Pokvarene sumnje su prodrle u 
njihova srca. Kad razmotris stanje obicnog svijeta, koji, prema 
misljenju vecine njih, uopce nisu vjemici, uvidjet ces da oni imaju 
potpuniji besiret od njih, cvrsci iman, da su poslusniji prema Objavi i 
da se vise povinuju Istini. 

DRUGI STEPEN BESIRETA 

Besiret u Allahovim naredbama i zabranama podrazumijeva da 
se Allahovim naredbama i zabranama ne opire, niti suprotstavlja bilo 
kakvim izgovorom, tumacenjem, oponasanjem ili hirom. U srcu ne 
smije biti ni najmanja sumnja o Allahovim naredbama ili zabranama. 
Ne smije biti strasti koja ce sprijeciti izvrsenje Njegove zapovjedi i 
njeno prihvatanje, a niti oponasanja koje ce insana odvratiti da se ne 
taidi sticati znanje o propisima vjere, o tekstu Objave. Po ovome se 
raspoznaju medu ostalima ljudima oni koji posjeduju besiret. 

TRECI STEPEN BESIRETA 

Besiret u obecanju i prijetnji. Srce biva svjedok Allahovoga 
prisustva i nadziranja svake osobe, bilo da cini dobro ili zlo, u 
sadasnjosti i buducnosti, u Kuci djela (dunja) i u Kuci nagrade i 
kazne (Ahiret). Jer, to je sastavni dio Njegovog ilahijjeta i rububijjeta, 
Njegove pravde i mudrosti. Sumnja u navedeno je sumnja u Njegov 
ilahijjet i rububijjet. Cak, to je sumnja u Njegovo postojanje. Jer, 
oprecno je apsurd. 

Ne prilici Njemu da Mu se pripise zapostavljanje stvorenja, 
njihovo uzaludno pustanje ili njihovo besciljno ostavljanje. On je 
Uzvisen od takvog pripisivanja i visoko iznad pogresnog opisivanja. 
Potvrdivanje Ahiretske nagrade i kazne razumom je kao potvrdivanje 
Allahove jednoce. 
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Zato je tacno da se povratak (mead) Allahu (na Ahiretu) moze 
dokazati samim razumom, dok Ahiretske pojedinosti saznajemo 
Objavom. Zato je Uzviseni Allah negiranje povratka ucinio kao i 
negiranje Njega Samoga. Jer, to je u sustini negiranje Njegove moci 
(kudret) i Njegovog ilahijjeta, a i jedno i drugo povlaci nevjerovanje 
u Njega. Uzviseni veli: 

«A ako se cudiS, pa - cudo su rijeci njihove: 'Zar demo zaista, 
kad zemlja postanemo, biti stvoreni ponovo?' Oni ne vjeruju u 
Gospodara svoga; na njihovim vratovima bit ce sindziri, i oni ce 
stanovnici Dzehennema biti, u njemu ce vjecno ostati», (Er-Ra'd, 5). 

Ajet ima dva znacenja. 

Prvo: Ako se cudis njihovim rijecima: "Zar cemo, zaista, kad 
zemlja postanemo, biti stvoreni ponovo?", zaista su njihove rijeci 
cudne. Kako da taj povratak negiraju? Zar nisu vec jednom od zemlje 
stvoreni, a prije nisu bili nista? 

I, drugo: Ako se cudis sto Allahu saucesnika pripisuju i sto se ne 
povinuju tevhidu i ibadetu, Njemu, Jedinom, jos je cudnije njihovo 
negiranje prozivljenja i njihove rijeci: "Zar cemo zaista, kad zemlja 
postanemo, biti stvoreni ponovo?" U oba slucaja je cudno covjekovo 
negiranje povratka. To je negiranje Gospodara, nevjerovanje u Njega, 
poricanje Njegovog ilahijjeta, Njegove moci, Njegove mudrosti, 
pravde i vlasti. 

Sejhul-islam El-Herevi, pisac knjige Menazilus-sairin, koju mi, 
evo, komentiramo, besiret objasnjava na drugi nacin. On kaze: 
«Besiret (moc zapazanja) ono je sto te spasava od zbunjenosti". On 
smatra da je prvi stepen besireta to da se svaka vijest od Poslanika, 
prihvati i obavlja s jekinom (cvrstim ubjedenjem da je istina) i da 
se radi njega srdis iz ljubomore. Znacenje njegovih rijeci je sljedece: 
Ono sto je izvijestio Poslanik, 0, to je istina i stvamost. Onaj koji je 
slijedi, ne boji se nikakve neprijatnosti jer ce na kraju biti siguran 
zbog toga sto je to istina. A nema straha za onoga koji slijedi istinu. 

Ono na sto svaka vijest obavezuje jest da ispunis ono sto ti se 
nareduje bez sumnje, zaljenja i jadikovanja. Ne preostaje nista 
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drugo nego da na svako naredenje uzvratis poslusnoscu, i to s 
iskrenoscu i ubjedenjem i bez trunke sumnje, da se iz ljubomore sto 
se Allahovo pravo upropastava ljutis na onoga koji ne ispunjava 
naredenja i sto se Njegova Uzvisenost zanemaruje. 

Ljubomora, prema misljenju sejhul-islama El-Herevija, upotpu- 
njuje besiret. Jer, shodno poznavanju Istine, Njegovoga dostojanstva 
i veliCanstvenosti, te ljubavi prema Njemu, biva i ljubomora prema 
Nj ego vim naredbama koje se ne postuju te srdzba prema onima koji 
te naredbe ne izvrsavaju. Ovakva reakcija je dokaz ljubavi, velicanja i 
postovanja Vlasnika Istine, a to je srz besireta (moci zapazanja 
srcanoga vida). Kao sto sumnja koja narusava potpunu pokomost i 
predanost osljepljuje oko pronicljivosti, tako i neposjedovanje srdzbe 
i ljubomore zbog krsenja Allahovih naredbi i nepridrzavanje 
Njegovih zabrana, takoder osljepljuje pronicljivost srca. 

Drugi stepen besireta je definiran kao srCano osvjedoCenje da je 
Allahovo upucivanje ljudi na Pravi put i ostavljanje u zabludi 
potpuna pravda te da je uze koje spaja Njegovo spasavanje roba od 
nefsa (njegove duse koja nareduje zlo) radi privlaCenja Sebi. 

Pisac, da mu se Allah smiluje, tim rijeCima zeli istaci uoCavanje 
Allahove savrsene pravde i u sluCaju onih koje je uputio na Pravi put 
i onih koje je u zabludi ostavio. Tu se kriju dvije istine. Prvo, da On, 
Jedini, stvara, upucuje i u zabludi ostavlja. I, drugo, da se sve dogada 
s potpunom mudroscu i potpunom pravednoscu. Ne nasumice, nego 
sve precizno postavljajuci na svoje mjesto, po mjeri koja je 
zasluzena, mudro, znajuci one koji ce se uputom proCistiti, koji ce je 
primiti i na njoj biti zahvalni, kod kojih ce uputa zaista rezultirati 
plodovima. Allah najbolje zna gdje ce postaviti svoje poslanice, kao 
osnovu poslanicima, ili kao nasljedstvo alimima (koji su nasljednici 
poslanika). Uzviseni kaze: 

«l tako mi jedne drugima iskusavamo da bi nevjernici rekli: 
'Zar su to oni kojima je Allah, izmedu nas, milost ukazao?' A zar 
Allah dobro ne poznaje one koji su zahvalni?», (El-En'am, 53.), a 
to su oni koji znaju kolika je blagodat i vrijednost upute, koji su na 
njoj zahvalni, koji vole i hvale Allaha zato sto ih je uCinio upucenim. 
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On, Uzviseni, cini dobrocinstvo kad je takvima Uputu (hidajet) 
darovao, a i pravedno postupa kad je druge u zabludi ostavio. Jer, On 
nikoga ko je bio dostojan blizine, Upute i pocasti, sa Svoje kapije nije 
otjerao, niti je ikoga udaljio od Svoje Uzvisenosti. Ne, nego u zabludi 
ostavlja samo one kojima ne prilici nista drugo osim progona i 
udaljavanja. Njegova mudrost i pravda odbijaju da takvi budu pribli- 
zeni i pocasceni i da budu Njegovi sticenici i odabranici. 

Ovdje ostaje da se zapitamo zasto su takvi stvoreni. Ali, to je 
pitanje koje mogu postaviti oni koji su neznalice, zalimi i zabludjeli, 
oni koji su presli svaku mjeru neznanja, zuluma i zablude. A to je zato 
sto je stvaranje suprotnosti dio savrsenstva Njegovog rububijjeta, isto 
kao sto su to noc i dan, toplo i hladno, uzitak i bol, dobro i zlo, 
Dzennet i Dzehennem. 

Sto se tice drugog objasnjenja, njime se zeli uociti Allahova 
podrska tebi u pokornosti i sto te - od tvoje duse koja nareduje zlo - 
Sebi privlaci. Tako, za posebnu uputu, kao metaforu koristi pojam 
dzezbe (privlacenje, nadahnuce), a za duhovno priblizavanje (kurb) 
izraz visal (duhovna veza), dok pod uzetom misli na uzrok koji te 
Njemu vodi. Ovim ukazuje da kao dokaz Allahove bliskosti mozes 
uzeti to sto te u dobru podrzao, duhovno Sebi privukao i dao ti da se 
cvrsto drzis Njegovoga uzeta, koje je Njegov Ugovor i oporuka 
robovima. 

Daje ti da sve navedeno uocavas kako bi se tvoja ljubav i 
zahvalnost prema Njemu uvecavali, da bi u robovanju postao sto 
iskreniji. To je potpuni besiret (moc zapazanja) koji vodi trecem 
stepenu, po El-Hereviju, iz kojeg izvire spoznaja i rada se firaset 
(pronicljivost srca). A pisac je istinu rekao, da mu se Allah smiluje. 
Jer, takvim srcanim vidom (besiretom) iz srca izbijaju vrela spoznaje 
(ma'rifet), koja se ne postizu ucenjem i zalaganjem. To je razumije- 
vanje Knjige i vjere, koje Allah daruje kojem On hoce robu, opet 
shodno jacini besireta njegovoga srca. 
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Srcani vid pomoci ce da u srcu isklija firaset (pronicljivost). 
Firaset je svjetlo koje Allah ubaci u srce, pomocu cega pronicljivi 
jasno razdvaja Istinu od neistine, iskrenog od neiskrenog. Uzviseni 
Allah kaze: 

«To su, zaista, pouke za mutevessimine - one koji posma- 
traju», (El-Hidzr, 75.). Mudzahid za ovaj ajet kaze da su to oni koji 
imaju firaset (pronicljivost srca). Tirmizi biljezi hadis koji prenosi 

Ebu Seid el-Hudri, u kome je Vjerovjesnik, 0, rekao: "Cuvajte se 
firaseta (pronicljivosti vjernika), jer on zaista gleda Allahovim, 
nurom (svjetlom)." A zatim je proucio: «To su zaista pouke 
mutevessiminime - onima koji su pronicl jivi». 1 

Tevessum je izvedeno od sima, a to je alamet, znak. Stoga se 
vlasnik firaseta naziva i mutevessiminom, jer on onim sto vidi 
dokazuje ono sto se ne vidi. Sve sto vidi, ucvrscuje mu iman. Zato 
Allah u ovom ajetu istice da ce od ajeta, pouka, ova grupa imati 
koristi. Stoga, onim sto ocima vide od Allahovih znakova argume- 
ntiraju istinitost onoga sa cime su dosli poslanici kad je rijec o 
naredbi i zabrani, nagradi i kazni. Allah je tako nadahnuo i Adema, 
>&SI, i to kad ga je poucio imenima svih stvari. Podario mu je sluh, 
vid, srce i ostalo cime je spoznao svojstva, odlike i sustinu svih 
stvari, da bi, onda, ispravno ih koristeci, pokazao zahvalnost prema 
Allahu. Da sve stvari postavi na odgovarajuce im mjesto, tamo gdje 
te stvari po Allahovoj prirodi i pripadaju. Allah je to stvorio radi 
Adema i potcinio njemu. 

A Ademova djeca su njegovi potomci i njegovi namjesnici. Zato 
je svako srce sposobno da tako s ftrasetom posmatra, i to je u njemu 
snazno prisutno. Njime se uspostavlja argument, izvlaci pouka (ibret) 
i ispravno argumentira. Allah je slao poslanike upravo da podsjetc 
ljude nurom Objave i imana, da ih opomenu i da im tu srcanu 
sprcmnost upotpune svjetloscu Objave i imana, kao dodatak svjetlu, 



1 Tirmizi, 3.127; za ovaj hadis Albani kaze da je slab (da' if). 
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pronicljivosti i spremnosti. I, to je svjetlo iznad svjetlosti. Tako jaca 
srcani vid (besiret), a svjetlost se uvecava. Plamti u srcu i ostaje zbog 
svog povecavanja i neprekidnosti. Neprestano se siri, tako da se moze 
vidjeti cak na lieu, organima, govoru i djelima. 

A, opet, onaj koji ne prihvati Allahovu uputu i prema njoj se ne 
upravi, njegovo sree ce opasati omotac i obavit ce ga koprene. Tako 
ce njihova srea zatamniti, postati slijepa, nece imati besireta (sreanoga 
vida), zastrta brojnim zastorima, nece vidjeti sustinu imana. Tada se 
istina vidi kao neistina, a neistina kao istina, uputa kao zabluda, a 
zabluda kao uputa. Uzviseni kaze: 



«A nije tako! Ono Sto su radili je prekrilo (rane) srea 
njihova», (El-Mutaffifin, 14.). A rejn ili ran, spomenut u ajetu, to je 
gusti prekrivac koji sprjecava da sree ugleda Istinu i da joj se 
povinuje. 

Prema jacini besireta (sreanoga vida), biva \ firaset. Firaset onih 
koji su iskreni, onih koji su spoznali Allaha i Njegovu zapovijest 
('arifun), povezan je sa Allahom, iSH. Posto je njihov himmet 
(ambicija) vezan za ljubav prema Allahu, iSt>, za spoznaju i robovanje 
Njemu, za pozivanje ljudi Njemu sa jasnim dokazom, njihov firaset 
vezan je za svjetlo Objave svjetlom njihovog imana. Time razlikuju 
ono sto Allah voli od onoga sto Allah prezire, bilo da se radi o 
stvarima, govoru ili djelu. Jasno razaznaju dobrog od loseg, onoga 
koji slijedi istinu od onoga koji slijedi neistinu, iskrenog od lazova. 

Tim firasetom oni znaju koliko su se oni koji Allahu duhovno 
putuju spremili za to. Tako ljude zaduzuju onoliko koliko su spremni 
znanjem, zeljom i djelom. 

Firaset tih ljudi uvijek skida velove s poslanickog puta i njimc 
upoznaju druge, izdvajajuci ga od ostalih puteva. Firasetom se otkri- 
vaju mahane nefsa (ega) i sve manjkavosti koje su u vezi sa djelima, 
a koje sprjecavaju mogucnost slijedenja puta Allahovih poslanika. To 
je najcasniji besiret i firaset i najkorisniji Allahovome robu i na 
dunjaluku i na Ahiretu. 
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CVRSTA NAMJERA (KASD) 
PODSTICE NA AKCIJU 

Kad se srce probudi i stekne besiret, progleda i krece ka namjeri 
i iskrenoj odlucnosti. 

Ono cvrsto odluci (zanijjeti) da krene na put hidzre prema 
Allahu, iJfe. Sada srce zna i sasvim je uvjereno da mu nema drugog 
spasa osim slijedenja puta ove hidzre. Sprema se na put, priprema 
opskrbu za dan polaska, presijeca sve veze koje ga zadrzavaju da 
izide na ovu poslanicku stazu, odbacuje sve zapreke i krece na srcano 
putovanje. 

Pisac sejh El-Herevi ovako defmira kasd: "To je namjera koja 
donosi zadovoljstvo, oslobada od dvoumljenja i zove ka napustanju 
svega sto odvraca od Allaha." 

Ona podstice na duhovni put bez zastajanja i dvoumljenja, samo 
s ciljem robovanja, a ne radi nekog drugog cilja, kao sto su 
licemjerstvo (rijaluk), zelja da insan bude viden ili cuven, ili da ga 
hvale, da trazi ugled ili mjesto medu ljudima. Ne postoji drugi poriv 
osim iskrenog robovanja Allahu, $sk. Tada srce presijeca svaku vezu 
koja odvodi od cilja, otkriva svaki zastor, svaka teskoca na torn putu 
njemu postaje lahka. Srce se, zbog postizanja spoznaje, pokori i preda 
propisima vjere. Srce se pokori vjerskom znanju da bi se njime 
odgojilo i popravilo. I, svaki put kad ga dinska naredba pozove, srce 
se odaziva. Za svako vjersko pitanje postoji glasnik koji poziva 
imanu znanjem i djelom. Srce se odaziva, prema naredbi imana 
razumijeva poziv i postupa shodno njemu. A sto se tice srcanih tajni i 
mudrosti koje pozivaju na serijatske propise, odziv njima je dodatni 
moment na pokornost. One (tajne i mudrosti) zovu ljubavi i slavlje- 
nju, spoznaji i zahvali. 

Serijatski propis (hukm) poziva pokornosti, a ono sto on u sebi, u 
svojoj biti, sadrzi od mudrosti i ciljeva, to je poziv spoznaji i ljubavi. 
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('AZM) 



Kad se El-Kasd (namjera) ustali, prerasta u El-Azm (cvrstu 
odluku), kojom putovanje mora otpoceti oslanjajuci se na Allaha, dsk. 
Uzviseni kaze: 



«Pa kad se £vrsto odlufiS, na Allaha se osloni...» (Ali-Imran, 
159.). 

El- 'Azm je, dakle, cvrsta odluka koja je spojena sa djelovanjem. 
Zato je za 'azm receno da je to prvi pokret ka trazenju cilja. 
Objasnjenje toga je da pocetak pokretanja proizlazi iz 'azma. Ne zato 
sto su 'azm i pokret isto, nego zato sto su neraskidivi, pa se misli da 
je to jedno. Sustina 'azma je koncentriranje snaga zelje (iradet) za 
akciju i pokret. 

Dvije su vrste 'azma. Prva, kad se onaj koji zeli spoznaju i 
Allahovu blizinu cvrsto odluci za ulazak u put srca, a to je od pocetka 
puta. Druga je cvrsta odluka u samom ustrajavanju na putu. Ovaj 
'azm jc jos specificniji i on se ubraja u mekame (stepene srca), a to 
cemo, insallah, spomenuti kad za to dode vrijeme. 

Na ovom stepenu putnik trcba razdvojiti svoja prava od svojih 
obaveza, pa da prava uzme, a obaveze ispuni. To je muhaseba (samo- 
obracun), koja dolazi prije tevbe (pokajanja). Kad putnik upozna 
prava i duznosti i realizira ih, to jc, ustvari, tevba. 

Treba dobro znati da redoslijcd ovih stepena nije u znacenju da 
putnik postigne jedan mekam, pa ga ostavi i ispne se na slijcdeci, 
kao sto je to slucaj u putovanju tijela. Nikako, to nije moguce! Zar 
nc uocavas da je jekaza (budnost srca) s putnikom na svakom 
stepenu; ne napusta ga?! Isto tako je i sa besiretom (srcanim vidom) 
i iradetom (srcanom zeljom) i 'azmom (cvrstom odlukom). 

Isto jc i s tevbom. Ona je prvi, a ujedno i posljednji stepen. Cak je 
prisutna i pri svakom stepenu. Zato je uzviseni Allah, iife, tevbu ucinio 
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posljednjim mekamom Svojih najodabranijih robova. Uzviseni, u vezi 
s Bitkom na Tebuku, koja je posljednja bitka, u kojoj su prosli sve 
doline, pocetke, stanja, zavrsetke, kaze: 

-*-?»■</- *»J ^-fc^ h» » jj/- 9 ^y* 

«Allah je oprostio Poslaniku, muhadzirima i ensarijama koji 
su ga u teSkom casu slijedili u vrijeme kad se srca nekih od njih 
zamalo nisu pokolebala; On je poslije i njima oprostio, jer je On 
prema njima blag i milostiv», (Et-Tevba, 1 17.), pa je tevbu ucinio 
njihovim pocetkom i krajem. 

Allah, iSH, u posljednjoj suri koja je objavljena, a kojom je 
nagovijesteno preseljenje Allahovog poslanika, kaze: 



4 ^Ijp 



«Kad Allahova pomoc i pobjeda dodu, i vidiS ljude kako u 
skupinama u Allahovu vjeru ulaze, ti veliiaj Gospodara svoga 
hvaleci Ga i moli Ga da ti oprosti. On je uvijek pokajanje 
primao», (En-Nasr, I .-3.). 

Buhari i Muslim biljeze da je Aisa, r.a, rekla: "Zaista, Allahov 
poslanik, 0, nakon sto je objavljena ova sura, nije obavio nijedan 
namaz a da nije na ruku'u i sedzdi rekao: 'Slavljen neka si Ti, Allahu. 
Nas Gospodaru, Tebi svaka hvala pripada. Allahu, oprosti mi'. S tim 
je tumacio Kur'an." 1 Tevba je kraj svakog putnika i svakog evlije 
(Allahovog sticenika). Tevba je cilj svakog ko je spoznao Allaha, 
robovanje Njemu i ono ste smo prema Njemu duzni. 

Uzviseni kaze: 



Buhari, 4.967; Muslim, 484 
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«Mi smo nebesima, Zemlji i planinama ponudili emanet, pa 
su se ustegli i pobojali da ga ponesu, ali ga je preuzeo 2ov jek - a 
on je, zaista, prema sebi nepravedan i lahkomislen, da bi Allah 
licemjere i licemjerke, i mnogoboSce i mnogoboSkinje kaznio, a 
vjernicima i vjernicama oprostio. A Allah praSta i samilostan je» 
(El-Ahzab, 72.-73.). 

Tako je Uzviseni tevbu ucinio ciljem svakog mu'mina i mu'minke. 

Takoder se i sabr (strpljivost) ne razdvaja ni od jednog srcanog 
stepena (mekama). To je redoslijed koji objasnjavamo, redoslijed 
koji je uvjetovan. Naprimjer, rida (zadovoljstvo) proizlazi iz sabura, 
jer se na njega oslanja; bez njega ne moze opstojati. Kad se kaze da 
je stepen rida poslije stepena sabura, to ne znaci da putnik ostavlja 
sabur i postize rida. Ne! To znaci da on ne moze postici stepen 
rida ako mu ne prethodi stepen sabura. 

Dobro shvati ovaj redoslijed stepeni robovanja. Ako si ispravno 
razumio, sada znas da su kasd (namjera) i 'azm (cvrsta odluka) 
prethodnice svakom drugom stanju srca. Sada ti je jasno da je 
samoobracunavanje (muhaseba) ispred tevbe prema polozaju. Tako, 
kad covjek napravi obracun sam sa sobom i napusti ono sto mu ne 
dolikuje, to je upravo sustina tevbe. Tevekkul (pouzdanje, oslonac) 
je prije povratka Gospodaru (inabe), jer se putnik na duhovnom 
putu oslanja na Allaha da postigne povratak (inabu). Oslanjanje 
(tevekkul), ono je sredstvo, a povratak (inaba), to je cilj. 
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(MUHASEBA) 

Spomenuli smo jekazu (budnost srca), besiret (zapazanje srca), 
fikret (srcano promisljanje) i 'azm (odlucnost srca). Ova cetiri stepena 
su u svakome drugom stepenu srca kao sto je temelj u zgradi. 

Na takvim temelj ima se grade svi stepeni na putu ka Uzvisenom 
Allahu. Ko ih ne utemelji, taj, zasigurno, ne moze otpoceti putovanje. 
Taj redoslijed vazi i za put tijela. Covjek koji je u svojoj domovini ne 
moze otpoceti put sve dok se ne probudi (jekaza) iz nemarnosti prema 
neophodnosti puta; zatim dobro pogleda besiret i uoci znacaj i ozbi- 
ljnost puta, korist od njega i njegov cilj; zatim promisli (fikret) o 
onome sto mu treba na putu, o hrani i sredstvima za putovanje, a zatim 
se cvrsto odluci ('azm) krenuti na putovanje. 

Kad se cvrsto odluci za polazak, dospijcva na stepen samoobra- 
cuna (muhaseba) kad treba razdvojiti svoje obaveze od svojih prava. 
Tada uzme ono sto mu pripada i ispuni ono sto se od njega trazi, jer 
je on sada musafir na putu bez povratka. 

Onaj koji dode na stepen muhasebe (samoobracun), on je i na 
stepenu tevbe. Kad rob napravi obracun sa svojim nefsom i upozna 
svoje obaveze, tada pozuri da ih ispuni. A upravo je to sustina povratka 
tevbe. Iz tog ugla posmatrano, muhaseba ye. prije tevbe. Iz drugog ugla, 
muhaseba moze biti samo nakon ispravnog pokajanja. Najpreciznije je 
reci: Tevba se nalazi izmedu dviju muhaseba (samoobracun): koji ce 
iznjedriti tevbu i rezultirati tevbom i samoobracun koji ce tevbu cuvati i 
odrzavati. Tevba je, dakle, obuhvacena s dvije muhasebe. Na 
muhasebu ukazuju Njegove rijeci: 

< . . . ^'^Cl'j^k/k \$\ \grA\ 4$ 

«0 vjernici, Allaha se bojte i neka svaki covjek pogleda §ta 
je za sutra pripremio...», (El-Hasr, 18.). 
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Uzviseni ovim ajetom nareduje robu da pogleda sta je za sutra 
pripremio, a to podrazumijeva samoobracun, da se sam u tome 
obracuna i da dobro pogleda je li dobro ono sto je pripremio za susret s 
uzvisenim Allahom ili nije. 

Cilj tog sagledavanja je da natjera covjeka da se u potpunosti 
pripremi za dan povratka uzvisenom Allahu, da pripremi ono sto ce ga 
spasiti od kazne, ono zbog cega ce izici svijetla lica pred Mocnoga 

Allaha. Omer, rekao je: "Obracunajte se sa sobom prije nego sto s 
vama obracun bude sveden! Izvagajte svoja djela prije nego sto budu 
vagana! I okitite se za najvecu smotru!" Uzviseni kaze: 



«Tada cete ispitivani biti i nijedna tajna vaSa nece skrivena 
ostati», (El-Hakka, 18.). 

'Sta te je zavelo u pogledu tvog Plemenitog Gospodara?' Tada 
ce vasa djela biti izlozena Onome kome nisu skrivena. 

Pocetak muhasebe je da napravis poredenje izmedu Allahovih 
blagodati i vlastitih grijeha. Tada ce ti se ukazati razlika, pa ces 
shvatiti da nema izlaza bez Njegovog oprosta i milosti ili tvoje 
propasti i muke. Tim poredenjem saznajes da je Gospodar uistinu 
Gospodar, a da je rob samo rob. Postaju ti jasni sustina nefsa (duse) i 
njegova svojstva te velicina Gospodara, Njegova neovisnost, vlast i da 
je jedino On savrsen i da je prema stvorenjima blag i samilostan. Da je 
svaka blagodat direktno Njegova dobrota, a da je kazna Njegova 
pravednost. 

Prije ovog poredenja nisi poznavao sustinu svoga nefsa, a niti 
moc njegovog Stvoritelja. U tome poredenju otkrit ce ti se da je nefs 
izvor svakoga zla i da od njega, zapravo, potice svaka manjkavost. 
Nefs (dusa) se deflnira kao neukost i nepravednost. I da nije Allahove 
dobrote i milosti, ne bi se nikad ocistio. 

Da nije Allahove upute, nefs nikad ne bi bio upucen, niti bi ikad 
dospio do bilo kakvog dobra da nema Allahove podrske. Sve to 
zavisi od Stvoritelja duse, kao sto od Njega zavisi i njeno postojanje. 
Pa, kao sto nefs nije sam od sebe postao, tako se dusa ne moze sama 
upotpuniti pozitivnim svojstvima. Ona sama, odvojena od Allaha, ne 
predstavlja nista, bezvrijedna je, ne postoji, nema nikakvog kvaliteta 
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niti vrijednosti. Sada iskreno izgovaras: "Priznajem Tisvaku blagodat 
prema meni i priznajem Ti svoje grijehe." 1 

Zatim, usporedi svoja dobra i losa djela! Pogledaj kojih ima vise. 
Koja su teza po jacini i svojstvima? To drugo poredenje je poredenje 
tvojih postupaka, a prvo je bilo izmedu Allahove blagodati i tvoje 
neposlusnosti. 

ALATI ZA UPOREDIVANJE 

To poredenje tesko pada onome koji nema svjetla mudrosti, 
koji se pokori nefsu (tj. nema loseg misljenja o svojoj dusi) i koji ne 
razlikuje blagodat od kusnje. 

Nema tog poredenja i samoobracuna bez svjetla mudrosti. 
Svjetlo mudrosti je svjetlo kojim Allah obasjava srca onih koji slijede 
poslanike. Sto je svjetlo vece, vise ces uvidati razlike i biti sposoban 
za samoobracun. Pod svjetlom mudrosti se podrazumijeva znanje 
kojim rob razlikuje istinu od neistine, uputu od zablude, korisno od 
stetnog, savrseno od manjkavog, dobro od zla. 

On tim znanjem uvida i stepene svojih djela, koja su djela 
vrijedna, a koja bezvrijedna, koja su primljena, a koja odbijena. Sto je 
Allahovo svjetlo u insanu jace, muhasebaje potpunija i savrsenija. Sto 
se tice loseg misljenja o vlastitoj dusi, ono je potrebno zato sto lijepo 
misljenje o nefsu sprjecava potpunu kontrolu i ispitivanje. Lijepo 
misljenje o nefsu zavara insana, pa mu se lose stvari ucine dobrim, a 
mahane vrlinama. Lose misljenje o vlastitom nefsu ima samo onaj koji 
poznaje nefs, a onaj koji lijepo misli o svom nefsu, taj je najveci nezna- 
lica o njemu. 

Treci element je razlikovanje izmedu blagodati i iskusenja. Treba 
znati razliku izmedu blagodati kroz koju vidi Allahovo dobrocinstvo i 
blagost, kojima se postize vjecna sreca, i blagodati koja je, ustvari, 
istidradz (zavodenje od Boga). 

Koliko je onih koji su obmanuti time sto su obasuti blagodatima, 
a to ne osjecaju. Obmanuti su time sto ih neznalice hvale i sto im 
Allah ispunjava njihove potrebe i sto pokriva njihovo pravo stanje. 
Vecina ljudi misli da je to troje znak srece i uspjeha. 



1 Buhari, 6.323; Tirmizi, 3.393; Nesai, 5.522; Ebu Davud, 5.070; Ibn Madze, 3.872; 
Ahmed, 16.662. 
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To je sve sto znaju! Kad se ta tri elementa upotpune - svjetlo 
mudrosti, lose misljenje o vlastitoj dusi i razlikovanje blagodati od 
kusnje - tada rob zna da su one blagodati koje ga povezuju s Allahom 
prave i stvarne blagodati. To su iskusenja u obliku nagrade. Pa, neka 
rob pazi da ne bude u istidradzu. Tadatreba znati razlikovati dobrotu i 
milost od protudokaza. A koliko se to dvoje mijesa!? 

Covjek se stalno nalazi izmedu Allahove dobrote prema njemu 
i Allahovog dokaza protiv njega. To dvoje stalno je uz njega. 

Uzviseni Allah veli o milosti: 



«AUah je vama milost podario time Sto vas je u pravu vjeru 
uputio, ako iskreno govorite...», (El-Hudzurat, 17.). 

A o svom dokazu protiv robova veli: 



«AUah ima potpun dokaz... », (El-En'am, 149.). 

Milost je svaka snaga, vanjska ili unutarnja, koja realizira 
Allahove zapovijedi i donosi Njegovo zadovoljstvo; u protivnom je 
dokaz protiv roba. Milost je svako stanje koje pomaze Allahovu vjeru 
i pozivanje Allahu, u suprotnom je dokaz protiv covjeka. Svaki imetak 
koji se dijeli na Allahovom Putu i pokornosti, bez trazenja nagrade i 
zahvalnosti od ljudi, Allahova jc milost. U suprotnom, Njegov je 
dokaz protiv roba. Svako slobodno vrijeme koje se ispunjava onim 
sto Allah zeli od Svog roba, Njegova je milost; inace je protudokaz. 
Svaki prijem kod ljudi, njihovo postovanje i ljubav, ako su u vezi s 
poniznoscu prema Gospodaru, sa znanjem o manjkavostima vlastitog 
(nefsa) i s iskrenoscu prema ljudima - to je Allahova milost; u supro- 
tnom je protudokaz. 

I svaki jasan dokaz i opomena Allahova Njegovom robu, koji su u 
vezi s ibretom, povecanjem razumijevanja i spoznajom u imanu to je 
Allahova milost; u suprotnom je Allahov dokaz. I, onda, stanje (hal) s 
uzvisenim Allahom, ili stepen na putu do Allaha i davanje prednosti 
Allahovoj nad svojim zeljama, Allahova su milost i dobrota. 

A ako stanje (hal) ili mekam (stepen) rezultiraju zastajanjem i 
zadovoljstvom postignutim da se nefs oslanja na njih, da u tome uziva i 
da se s njima smiruje, a ne s Allahom, to je Allahov dokaz protiv roba, 
a ne milost. 
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Neka svako dobro promisli o tome vrlo bitnom i vaznom pravilu. 
Neka razlikuje Sta je milost, a Sta iskusenje, Sta je blagodat, a Sta dokaz 
protiv njega, a to se cesto mijesa cak i u slucaju odabranih i sljedbenika 
duhovnog puta. Uzviseni veli: 



«A Allah ukazuje na Pravi put onome kome On hoce», (El- 
Bekare, 213.). 



Kad se zadubiS u ova uporedivanja, samoobracun ce ti otvoriti 
kapiju novoga saznanja. Upoznat ceS Sta su ti obaveze prema Allahu, 
od ispunjenja normi robovanja, pokornosti i napustanja grijeha, kao i 
svoja prava. Ono Sto tebi pripada je mubah (ono Sto je po serijatu 
dozvoljeno). Ti imaS svoja prava i obaveze. Ispuni svoje obaveze, pa 
ce ti se dati prava. I, s druge strane, mnogo je onih koji ono Sto ne 
moraju Siniti stavljaju sebi u obavezu, pa ibadet Cine tako Sto 
ostavljaju ono Sto im je dozvoljeno, mnoge radnje koje su dozvoljene 
(mubah), smatrajuci to obavezama. 

Neki se ne zene ili ne jedu voce ili ne jedu meso, neki izbjegavaju 
lijepu odjecu i ukusna jela misleci da su im to obaveze, pa sebe 
obavezuju ostavljanjem toga i najboljih djela koja ih priblizavaju 
Allahu. Poslanik, 0, opovrgao je ispravnost tih postupaka. U vjerodo- 
stojnom hadisu stoji da je jedna grupa ashaba pitala o Poslanikovim 
ibadetima koje tajno 5ini, kao da su ih vidjeli malehnim, te je jedan od 
njih rekao: "Sto se mene tiSe, ja nikad ne jedem meso." Drugi: "A ja se 
nikad necu ozeniti." A treci: "A ja nikad ne spavam na postelji." Do 
Poslanika, i§l, doprle su njihove rije£i, pa je odrzao hutbu u kojoj je 
rekao: "Sta je ljudima, pa neko veli: 'Sto se mene tice, ja nikad ne 
jedem meso'. A neko: 'J a se nikad necu zeniti'. A neko: 'A ja nikad ne 
spavam na postelji'? Medutim, ja se zenim, i jedem meso, spavam i 
klanjam, postim i iftarim se. Ko se ne drzi moga sunneta, taj nije na 
mome putu" x 

Poslanik, odrekao se onih koji ne zive prema njegovom sun- 
netu, onih koji robuju tako Sto ostavljaju ono Sto im je dato od 



Buhari, 5.063; Muslim, 1.401, (En-Nikah, 5); Nesai, 3.217; Ahmed, 13.122. 




TVOJE OBAVEZE... I PRAVA! 
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onoga sto je lijepo. Oni koji misle i vjeruju da je ostavljanje tih 
stvari ibadet, oni ne znaju svoja prava i obaveze. 



Potpunost ovoga razlikovanja je u tome da rob zna da je njegovo 
zadovoljstvo ibadetima znak da o svojoj dusi lijepo misli, da ne 
poznaje prava robovanja i da ne cini onoliko djela koliko njegov 
Gospodar zasluzuje i koliko Mu dolikuje. Dakle, nepoznavanje nefsa, 
njegovih svojstava i mahana, nepoznavanje manjkavosti djela te 
nepoznavanje duznosti s kojima se treba ophoditi prema Allahu rada 
u covjeku zadovoljstvo vlastitim djelima pokornosti i lijepo misljenje 
o sebi, a iz toga proizlaze samodopadljivost, oholost i druge opasnosti, 
koje su veci grijesi od javnih grijeha, kao sto su zinaluk, pijenje 
alkohola, bjezanje sa bojnog polja i slicno. 

Zadovoljstvo vlastitim pokornostima je ahmakluk i nezrelost 
(nefsa). Ljudi s cvrstim odlukama i jakim zapazanjima obavezno su, 
nakon svojih djela pokornosti, trazili oprost (istigfar), posto su svoja 
djela vidjeli kao manjkava. Vjerovali su da njihova djela nisu obavlj- 
ena na nacin kako prilici i dolikuje da se Allahu robuje. Jer, da nema 
naredbe, niko od njih ne bi cinio takav ibadet i ne bi bio zadovoljan da 
to cini svome Gospodaru. Uzviseni Allah je naredio onima koji 
obavljaju hadzdz da traze istigfar kad krenu sa Arefata: 



«A kad podete sa Arefata, spominjite Allaha kod fasnih 
mjesta; spominjite Njega, jer vam je On ukazao na Pravi put, a 
prije toga ste bili u zabludi. Zatim krenite odakle krecu ostali ljudi 
i trazite od Allaha oprost... », (El-Bekare, 198.-199.); 



koji se budu u posljednjim fasovima nodi za oprost 
molili» (Ali-Imran, 17.). 

El-Hasan el-Basri je rekao: "Klanjali bi do zore, a onda bi sjeli i 
trazili oprost od Uzvisenog Allaha". 



MNOSTVO ILI MANJKAVOST IBADETA 
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U vjerodostojnom hadisu stoji da bi Poslanik, nakon selama 
na kraju namaza, tri puta rekao: "Estagfirullah!" (Allahu, oprosti mi!», 
a zatim: "Moj Gospodaru, Tisi spas, i od Tebe je spas. Neka si hvaljen, 
Vlasnice velicanstva i pocasti! 1,1 

Uzviseni Allah je naredio Svome Poslaniku, trazenje oprosta, i 
to nakon ispunjenja poslanice, nakon obavljenog hadzdza, kad mu se 
edzel (cas smrti) primakao. U posljednjoj suri koju mu je objavio, 
kaze: 

JlI^ < Liiyl^JJl jji^ j^J»!^ 



«Kad Allahova pomoc i pobjeda dodu, i vidiS ljude kako u 
skupinama u Allahovu vjeru ulaze ti veliiaj Gospodara svoga 
hvaleci Ga i moli Ga da ti oprosti, On je uvijek pokajanje 
primao», (En-Nasr, 1.-3.). 



Omer i Ibn Abbas, 4k iz ove sure su razumjeli blizinu Poslani- 
kova, 0, edzela (5asa smrti). Allah ga je s tim upoznao i naredio mu 
da trazi oprost na kraju svoje zadace i ispunjene obaveze. 

To je kao obavjeStavanje da si obavio svoj zadatak, da vise nemaS 
obaveza, pa, kao krunu svog angazmana, trazi oprost. Kao sto je 
istigfar zavrsetak namaza, hadzdza i nocne nafile, istigfarje i zavrsetak 
abdesta, jer je Poslanik, u6io: "Neka si slavljen, moj Gospodaru, i 
neka Tije hvala. Svjedocim da nema drugog Boga osim Tebe. Trazim 
Tvoj oprost i kajem Ti se. Ucini da budem kao oni koji se cesto kaju, i 
ucini me da budem kao oni koji se cesto ciste". 2 

Ovo je primjer onoga koji poznaje Sta pripada Allahu i Sta dolikuje 
Njegovoj velicanstvenosti kad su u pitanju obaveze i uvjeti robovanja 
Njemu. Rekao je neko od ljudi spoznaje ('arifa): "Ako si zadovoljan 
sobom (svojim nefsom) i svojim djelima prema Allahu, znaj da On 
tada nije njima zadovoljan." Ko zna da je njegova dusa uto&ste svake 
mahane i zla i da je njegovo djelo izlozeno svakoj bolesti i manjka- 
vosti, kako da bude zadovol jan svojom dusom i djelom prema Allahu? 



1 Muslim, 541 ; Tirmizi, 300; Ibn Madze, 928; Ahmed, 3 1.902; Darimi, 1 .348. 

2 Tirmizi, 55; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). Slicnu ovoj 
predaji biljeze Muslim, 234; Nesai, 148; Ibn Madze, 470; Ahmed, 13.381 . 
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Kako je divno sejh Ebu Medjen rekao: "Ko istinski realizira 
robovanje, svoje postupke vidi punim rijaluka (licemjerstva), svoja 
stanja (halove) samo zazivanjima, svoje rijeci misljenjem. Kad god 
zelja za Onim Koji se trazi postane veca, znacaj i vrijednost nefsa se 
umanji. Kad se osvjedocis u sustinu Allahove vlasti i spoznas bit 
robovanja, upoznao si i Allaha i svoju dusu. Bude ti jasno da ono sto 
posjedujes (znanje i djelo) ne vrijedi i ne iznosi se pred Istinskog 
Vladara. Pa, kad bi uradio dobrih djela koliko su ih uradili svi ljudi i 
dzini zajedno, pobojao bi se za svoj ishod. Allah djela prima Svojom 
dobrotom i plemenitoscu i nagraduje te takoder zbog Svoje dobrote i 
plemenitosti!" 

Da bi ovo postigao, moras prestati iznalaziti tude mahane i 
prestati koriti one koji imaju manjkava djela. Mozda je tvoj ukor 
tvoga brata veci grijeh od njegovog. Ako se ti istices pokornoscu i 
smatras se cistim od grijeha, a tvoj brat se mozda pokajao za svoj 
grijeh, njegova tuga zbog njega, te skrusenost i poniznost koju osjeca 
nakon pokajanja i odstranjivanja oholosti i samodopadljivosti od sebe, 
i njegovo stajanje pred Allahom oborene glave i slomljenog srca, to 
bude korisnije i bolje od tvoje pokornosti, koju ti smatras velikom i 
koju ljudima nabijas na nos. 

Koliko je samo ovaj grijesnik blizu Allahove milosti! A koliko je 
samo ovaj hvalisavac blizu Allahovog prokletstva! Grijeh koji donosi 
poniznost je bolji od pokornosti koja donosi ponos i hvalu. Bolje ti je 
da provedes noc spavajuci, a osvanes kao pokajnik, nego da probdijes 
noc u namazu, a zbog toga osvanes pun samodopadljivosti. Jer, djelo 
samodopadljivca se ne prima kod Allaha. 

Bolje ti je da se smijes, a priznajes da si gi jesan nego da places a 
hvalis se svojim djelima. Cvilenje grijesnika je Allahu draze od onih 
koji cine tespih, a hvalisavi su. Mozda je Allah grijesnika napojio 
grijehom u kome je lijek njegove smrtonosne bolesti, a koju ti imas, 
ali ne osjecas. Allah sa grjesnim i pokornim ima tajne koje samo On 
zna. Ljudi srcanog vida zapazaju nesto od ovih tajni, onoliko koliko 
im Allah otkrije. Iza toga, u te tajne ne mogu prodrijeti ni plemeniti 
pisari Kiramen-katibin. Poslanik, 0, rekao je: "Kad neka od vasih 
zena pocini blud, izvrsite nad njom kaznu, alije ne prekoravajte ",' tj. 
ne kudite je zbog toga. To je kao kad je Jusuf, >&, rekao svojoj braci: 



1 Buhari 6.839; Muslim, 1 .703 .'PJ-Hudud, 30). 
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«...Ja vas sada nedu koriti...», (Jusuf, 92.). 

Vaga je u Allahovim rukama i sud pripada Njemu. Bic kojim je 
izbicevan grijesnik je u ruci Onoga Koji okrece srca. Cilj bicevanja 
je izvrsavanje serijatske kazne, a ne prekoravanje i kudenje. Niko 
nije siguran od biceva sudbine, osim onih koji Allaha ne poznaju. 
Allah je robu koji Mu je najblizi i koji Ga najbolje poznaje rekao: 

«A da te nismo ufinili ivrstim, gotovo da bi im se malo 
priklonio», (El-Isra, 74 ). 

Jusuf es-Siddik, rekao je: 

ako Ti ne odvratiS od mene lukavstva njihova, ja mogu 
prema njima naklonost osjetiti i lahkosmislen postati», (Jusuf, 33.). 

Vecina Poslanikovih, 0, zakletvi je bila: "Ne, tako mi Onoga 
Koji srca okrece ". 1 Rekao je Poslanik, 0: "Nema nijednog srca a da 
nije izmedu dva prsta Milostivog (Rahmana). Ako On hoce, srca ostavi 
ispravnim, a ako hoce da ga ka zabludi okrene, to i ucini " 2 

A zatim je Poslanik, 0, rekao: "Moj Gospodaru, Koji srca 
okreces, ucini nasa srca postojanim u Tvojoj vjeri. Ti, Koji upravljas 
srcima, upravi nasa srca ka pokornosti Tebi ": 



1 Buhari, 6.628; Tirmizi, 1.540; Nesai, 3.761; Ebu Davud, 3.263; Ibn Madze, 2.092; 
Ahmed, 4.773. 

2 Ibn Madze 199; Ahmed, 17.178, (4/182); Ibn Hibban, 2.419; Hakim, 2/289; za 
ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

3 Tirmizi, 2.140, 3.522; Ibn Madze, 3.834; Ahmed, 25.980; za ovaj hadis Albani 
kaze da je vjerodostojan (sahih). 
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Ako bude ispravan ovaj polozaj (mekam) i ako coyjek dode na 
ovaj stepen (menzilu), tada prelazi na sljedeci stepen, stepen pokajanja 
(tevbe). Takva osoba, uz pomoc samoobracuna (muhasebe), razlikuje 
prava od obaveza. Zato, objedini srcano nastojanje i cvrstu namjeru da 
zuri ka ovom stepenu i da se na njega spusti i na njemu do smrti 
ostane. 

Stepen tevbe je njegov prvi, srednji i zadnji stepen. Putnik (salik) 
ne prestaje biti na torn stepenu niti ga napusta sve do same smrti. Kad 
prede u sljedeci stepen, prelazi noseci sa sobom i tevbu. Tevba je 
covjekov pocetak i kraj. Na kraju krajeva, njegova potreba za njom je 
nuzna, bas kao i na samom pocetku. Uzviseni kaze: 



«I svi se Allahu pokajte, o vjernici, da biste uspjeli», (En-Nur, 
31.). Ovo je ajet medinske sure kojom se Allah obraca vjemicima i 
Svojim najodabranijim stvorenjima da Mu se, nakon njihovog imana, 
strpljivosti, hidzre i dzihada, pokaju. Zatim je uspjeh uvjetovao 
pokajanjam, kao kad se posljedica uvjetuje uzrokom. Naveo je cesticu 
lealle (kad bi), koja ukazuje na prizeljkivanje. Kad biste se pokajali, 
tada biste se mogli nadati uspjehu; to je znacenje ajeta. Uspjehu se 
mogu nadati samo pokajnici. Allah nasucinio takvim. 

Uzviseni Kaze: 



«A oni koji se ne pokaju - sami sebi iine nepravdu», (El- 
Hudzurat, 1 1.). Podijelio je Svoje robove na pokajnike i zalime 
(tiranine), ne ostavljajuci mogucnost postojanja trece grupe. I nazvao 
je imenom zalim svakoga koji se ne pokaje. Od takvoga nema veceg 
zalima, zbog njegova neznanja (dzehla) o svome Gospodaru i Njego- 
vom pravu te zbog mahane i nevaljalosti njegovih djela. 
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U vjerodostojnom hadisu se biljezi od Poslanika, 0, da je rekao: 
"Ljudi, pokajte se Allahu! Allaha mi, ja Mu se dnevno pokajem vise 
od sedamdeset puta. " 1 

A njegovi ashabi su znali izbrojati da je on na jednom sijelu i po 
stotinu puta izgovarao: "Gospodaru moj, oprosti mi i primi moje 
pokajanje. Ti zaista primas pokajanje i mnogo prastas" 2 i, nakon sto 
mu je objavljena sura En-Nasr, nikad nije obavio namaz a da ne kaze: 
"Uzvisen neka si, Allahu, Gospodaru nas, i Tebi hvala. Gospodaru 
moj, oprosti mi."' 

Pouzdano se zna da je govorio: "Nikoga od vas nece spasiti 
njegovo djelo." Rekose: "Cak ni tebe, Allahov Poslanice?!" "Ni mene, 
rece, osim da me Allah obaspe Svojom miloscu i dobrotom. ' A 

Neka je Allahov salavat i selam na covjeka koji je najvise znao o 
Allahu, Njegovom pravu i uzvisenosti, i robovanju (ubudijjetu) koje 
zasluzuje Njegova Uzvisenost, covjeka koji je najbolje znao sta je to 
robovanje (ubudijet), koja su njegova prava i koji je najispravnije 
Allahu robovao. 




1 Buhari, 6.307; Muslim ; Tirmizi, 3259; Ibn Madze, 3816; Ahmed, 7734. 

2 Tinnizi, 3.434. i kaze: "Hadis je hasen sahih garib"; Ebu Davud, 1.516; Ibn 
Madze, 3814; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

3 Ranije smo spomenuli izvor. 

4 Buhari, 5.673, 6.463, 6.467; Muslim, 2.816, (K.itabu-1 munafikin, 71.-75.); Ibn 
Madze, 4.201; Ahmed, 7.162. 
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Posto je tevba povratak covjeka Allahu, napustanje puta onih 
na koje se Allah rasrdio i koji su zalutali, a to se ne dogada bez 
Allahove upute na Pravi put, niti se uputa stice bez Njegove pomoci 
i tevhida, onda ju je sura Fatiha najbolje obuhvatila i regulirala. 
Onaj ko Fatihi da njeno pravo (hakk) znanjem, svjedocenjem, 
stanjem i spoznajom dobro zna da mu nije ispravno njeno ucenje radi 
iskazivanja robovanja (ubudijeta) bez iskrenog pokajanja (tevbetun- 
nesuh). Potpune upute na Pravi put ne moze biti uz nepoznavanje 
grijeha, niti uz ustrajnost na njima. Nepoznavanje grijeha je neznanje 
koje neutralizira spoznaju Upute, a ustrajnost je zabluda koja negira 
namjeru i zelju za Uputom. I, zato nije ispravno pokajanje bez 
spoznaje i priznanja grijeha i trazenja izbavljenja od njegove trenutne 
i naknadne stete. 

CVRSTO DRZANJE (I'TISAM) ILI GRIJESI 

Prvo znacenje tevbe je da pogledas svoje slabo drzanje uz 
Allaha u vremenu cinjenja grijeha, da ti je Allah tada uskratio Svoju 
zastitu, i da pogledas u svoju radost kad si cinio taj grijeh, da pogle- 
das svoju nezainteresiranost da ga preduprijedis, ustrajavsi na njemu, 
uprkos ubjedenju da te Allah motri. A kad bi se covjek cvrsto drzao 
Allaha, ne bi izisao iz okvira upute pokornosti. Uzviseni kaze: 

«A ko je ivrsto uz Allaha, taj je vec upucen na Pravi put», 

(Ali-Imran, 101.). 

Da covjek upotpuni svoju cvrstu privrzenost Allahu, On ga ne 
bi nikad ponizio. Uzviseni Allah kaze: 

«I u Allaha se pouzdajte; On je Gospodar vaS, i to kakav 
Gospodar i kakav za§titnik», (El-Hadzdz, 78.). 

Znaci, On ce vas zastititi kad Ga se budete cvrsto drzali i pomoci 
vam protiv vas samih (vaseg nefsa, vasih strasti) i protiv sejtana. To 
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su dva neprijatelja koji nikad ne ostavljaju covjeka. Njihovo 
neprijateljstvo je stetnije od neprijateljstva vanjskog neprijatelja. 

Pobjeda nad ovim neprijateljem je covjeku vaznija i potrebnija. 
Potpunost pobjede nad neprijateljem je srazmjerna potpunosti drzanja 
uz Allaha (i'tisama). Svaka manjkavost u tome te udaljava od 
Allahove zastite, a upravo u tome je sustina ponizenja. Allah te 
prepustio grijehu i prepustio te tvome nefsu (strastima) tek nakon sto 
te vec ucinio ponizenim. Da te zastitio i pomogao, grijeh ne bi nasao 
put do tebe. 

Oni koji su spoznali Allaha ('arifun) ponizenje su jednoglasno 
definirali: Da te Allah prepusti samome sebi i da se ne umijesa 
izmedu tebe i tvoga (nefsa). A ispravno postupiti (tevfik), prema 
njihovom misljenju, znaci: Da te Allah ne prepusti tvome nefsu. 
Neka je Uzvisen Allah koji je svojim nemjesanjem izmedu tebe i 
grijeha, sa jedne, i tvoga ponizenja sve dok ga nisi pocinio, sa druge 
strane, dao mudrosti i tajne, od kojih cemo spomenuti samo neke. 

Tako tevba zavisi od tvoga cvrstog drzanja (i'tisam) za Allaha i 
od Njegove zastite prema tebi. 

Nemar kod pocinioca grijeha se povecava sve dok ne osjeti 
radost zabranjenih strasti. To radovanje grijehu ukazuje na silinu 
zelje za njim i neznanje o velicini Onoga Rome se neposlusno, upu- 
cuje na neznanje o losem zavrsetku i velicini opasnosti grijesenja. 
Njegovo ushicenje grijehom mu to sve prekrije. Ta radost mu je 
stetnija od samoga grijesenja. Sto se tice vjernika, on nikad ne osjeca 
slast grijesenja, niti se njime raduje. Stavise, tuga mu srce obuzima 
dok cini grijeh, ali slast strasti ga sprjecava da je (tugu) osjeti. Kad 
mu sa srca nestane ove tuge i kad osjeti tu slast i Ijepotu, neka tada 
posumnja u svoj iman. I neka place nad smrcu svoga srca. Jer, da je 
on ziv, cinjenje grijeha bi ga rastuzilo, naljutilo i tesko bi mu palo. 
Srce to, medutim, nije osjetilo, a kad nema tog osjecaja, onda smrtna 
rana ne boli. 

Malo ko upucen o ovome segmentu grijeha i slabo na njega 
obraca paznju. A to je veoma zastrasujuci i poguban detalj ukoliko se 
ne otkloni pomocu sljedeceg: strahom od smrti grijesnika prije poka- 
janja, kajanjem za nagradom koju ce propustiti suprotstavljajuci se 
Allahovoj naredbi i cvrstoj odluci da se popravi i nikad ne vrati cinje- 
nju toga grijeha. 
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Ako se njegov nemar (gaflet) poveca do te granice, to ce ga 
neminovno odvesti u istrajnost, odnosno u stalno grijesenje. Rijese- 
nost da se ponovo udini grijeh je novi grijeh, mozda i mnogo veci 
od prvog. Ovo je jedna kazna grijesenja: jedan grijeh povlatt za 
sobom drugi, veci grijeh, drugi joS veci, treci joS veci, i tako sve do 
konacne propasti. 

Upornost u Sinjenju grijeha je novi grijeh (ma' si jet). Nebriga da 
se preduhitri grijesenje je, ustvari, ustrajnost, zadovoljstvo i spokoj sa 
ucmjenim grijehom. A to je znak propasti. Medutim, gore od svega 
nabrojanog je javno Cinjenje grijeha sa cvrstim ubjedenjem da ga 
Allah Uzviseni sa Arsa posmatra. Pa, ako vjeruje, da ga On posmatra i 
opet javno grijeSi, pa to je zaista golemo! A ako ne vjeruje da ga On 
posmatra i prati, pa to je kufr (nevjerovanje) i potpuni izlazak iz 
islama. Takav je u jednoj od dviju situacija: on je izmedu poma- 
njkanja stida pred Allahom Koji ga vidi i izmedu nevjerovanja i 
potpunog izlaska iz vjere (dina). Zbog toga se za isparavnost tevbe 
uvjetuje cvrsto ubjedenje pokajnika da ga je Allah vidio, da ga joS 
uvijek vidi i prati, tj. da ga jasno vidi u casu cmjenja grijeha. Jer, 
tevba je ispravna samo muslimanu. Onome koji ne vjeruje da ga 
Allah gleda i da On postoji, tevba je ulazak u islam i priznanje 
Allahovih, iSH, svojstava. 

Dakle, smisao pokajanja je u povratku Allahu. Povratak nije 
ispravan, niti je potpun bez spoznaje Gospodara sa svim Njegovim 
osobinama, svojstvima i sa svim Sto se od njih reflektira na pokajni- 
kovu dusu i njegovu okolinu. On nije ispravan i spoznaje da je bio 
bjegunac od svoga Gospodara i zatocenik u stisku Njegovog nepri- 
jatelja. Pao je u kandze svoga neprijatelja samo zbog nepoznavanja 
svoga Gospodara i odvaznosti naspram Njega. 

On mora znati kako to nije znao. I od kad nije znao. Kako je i 
kad postao zarobljenik? Mora vjerovati da je tevba tezak proces koji 
zahtijeva veliki napor i potpunu budnost kako bi se rijeSio 
neprijatelja, vratio se i pobjegao svome Milostivom, Samilosnom 
Gospodaru. I mora vjerovati da je ona povratak sa puta propasti 
kojim ga je poveo njegov neprijatelj, spoznaja veliCine koraka kojima 
se udaljio od svoga Gospodara i svijest o naporu i poteSkocama koje 
se moraju savladati kako bi se vratio na Allahov Pravi put. 
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Tevba (pokajanje) ima tri preduvjeta (sarta): Pokajanje, presta- 
nak i izvinjenje. 

Sustina tevbe je pokajati se za ucinjeno u proslosti, trenutno 
prestati sa cinjenjem toga grijeha i donijeti cvrstu odluku da se u 
buducnosti nikad tome grijehu nece vratiti. 

Ovo troje se mora dogoditi u istom vremenu s dogadanjem tevbe. 
Upravo u torn vremenu se grijesnik i kaje, prestaje i cvrsto odlucuje. 
Tek tada se vraca robovanju (ubudijetu) zbog kojeg je i stvoren. 
Ovakav povratak je sustina tevbe. 

Zbog zavisnosti tevbe od nabrojanih cinilaca, oni su njeni uvjeti 
(sartovi). 

Sto se tice kajanja (nedema), bez njega se ne moze postici tevba. 
Jer, ako se neko ne kaje zbog ruznog, onda to ukazuje na njegovo 
zadovoljstvo i ustrajnost u tome. U Musnedu se biljezi: "Pokajanje je 
tevba" ] 

Kad je rijec o prestanku (iklau'), onda je nemoguce zamisliti tevbu 
sa uporednim cinjenjem grijeha. 

A sto se tice izvinjenja (i'tizara), i bez njega nema potpune 
tevbe. Ovdje se ne misli na izvinjenje kao argument odbrane za ucinj- 
eni grijeh, nego da covjek svojim srcem i jezikom kaze: "Gospodaru 
moj, nema mi spasa od mog grijeha, pa se izvinjavam; nemam 
snage, pa me pomozi; ja sam grijesnik koji trazi oprost. Moj Allahu, 
ja nemam opravdanja. To je apsolutno Tvoje pravo (hakk) i apso- 
lutno moj grijeh. Pa, ako mi oprostis i ako mi i ne oprostis, pa to je 
Tvoje pravo (hakk)." 

To je izvinjenje kojim se iskazuje slabost i nemoc. Pokajnik je 
zrtva sejtanove nadmoci i snage nefsa koji nareduje zlo. Njegove 
rijeci: «Moj Allahu, to sto je bilo od mene - nije bilo omalovazavanje 
Tvoga prava (hakka), niti je bilo neznanje o njemu, nije bilo ni 
nijekanje da me Ti pratis, niti je bilo omalovazavanje Tvoje prijetnje. 
To je bilo posljedica pobjede strasti, slabosti snage otpora naspram 
bolesti prohtjeva, zelje za Tvojim oprostom i oslanjanja na Tvoje 
pomilovanje, lijepoga misljenja o Tebi, uzdanja u Tvoje dobrocinstvo 
i zelja za sirinom Tvoje dobrote i milosti. U pogledu Tebe, obmanuo 
me obmanjivac (sejtan), nefs koji me navracao na zlo i Tvoja 
nevidljivost. Tome je pomoglo i moje neznanje. Drugog oslonca 



1 Ahmed, 3.558, 4.002, 4.004, 4.1 1 3; a biljezi ga takoder i Ibn Mad2e, 4.252; za 
ovaj hadis Albani kaze da je vjcrodostojan (sahih). 
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osim Tebe ja nemam, niti mi ima pomoci u pokornosti Tebi osim u 
Tvom usmjerenju ka ispravnom». Ovakve i njima slicne rijeci u sebi 
nose znacenje osjecajnosti, poniznosti, potrebe, priznanja nemoci, sa 
jedne, i robovanja (ubudijeta) sa druge strane. 

Sve ovo pokajanje (tevbu) cini potpunijom. Pametni pokajnici 
ovo koriste da se umile svome Gospodaru, a Allah voli umiljatost 
Svojih robova. 

SUSTINA TEVBE 

Sustina pokajanja se ogleda u velicini grijeha, podozrcnju prema 
tevbi i ljubomori i srdzbi zarad Allaha kad se krse Njegove naredbe i 
neuvazavanje grijesnikovog izgovora kako se Allahova odredba 
(kader) provela nad njim. 

Sto se tice velicanja grijeha, ako ga covjek potcijeni, nece se za 
njega kajati. Shodno znacaju koji mu pridaje, bit ce i kajanje za 
njegovo cinjenje. Onaj koji, npr., ne cijeni jedan fils (stoti dio dinara), 
nece se kajati kad ga izgubi. Ali, kad zna da je izgubio dinar, tada ce 
se pojacati kajanje i taj gubitak ce mu biti golem. 

Velicanje grijeha proizlazi iz velicanja naredbe, velicanja Nare- 
dbodavca i vjerovanja u nagradu ili kaznu. 

Kad je rijec o podozrenju prema tevbi, treba reci da je tevba 
pokajnikova obaveza i covjek nikad nije siguran da je ovu obavezu 
izvrsio na trazeni nacin, onako kako treba, pa stalno strahuje da joj 
nije dao njeno pravo (hakk) i da ona nije primljena (makbul) kod 
Allaha. Boji se da nije ulozio dovoljno napora kako bi ona bila 
ispravna te da je zbog toga nepotpuna, a da on to i ne osjeca. Kao 
sto je slucaj sa pokajanjem nevoljnih i propalih, i onih kojima je 
samo briga ocuvanje interesa i polozaja medu ljudima. 

Ili kao sto je slucaj sa onima koji zele zadrzati postojece stanje 
(hal), pa se kaju radi tog stanja, a ne iz strahopostovanja pred Svemo- 
cnim. Ili se kaju zeleci da se odmore od napora koji su ulozili dok su 
grijeh pocinili, ili da bi se zastitili od onoga od cega strahuju za svoju 
cast, imetak i polozaj, ili zbog slabosti pokretacke energije grijeha u 
svome srcu, ili zbog gasenja zara prohtjeva, ili zbog oprecnosti 
grijeha sa njihovim traganjem za znanjem i opskrbom, ili zbog tome 
slicnih nedostataka koja cine da tevba ne bude iz straha prema 
Allahu, niti radi Njegovoga velicanja i postovanja Njegovih zabrana. 
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Niti da bude iz straha od pada sa stepena na kome se nalaze, niti iz 
bojazni od udaljavanja i progona iz Njegove blizine, kao niti iz 
bojazni da ce biti sprijeceni da vide Njegovo lice na Sudnjem danu. 
Ovakva tevba ima jednu dimenziju, a tevba sa mahanom drugu. 

U podozrenje prema tevbi spada i slabost odlucne namjere, 
okretanje srca s vremena na vrijeme prema grijehu i prisjecanje slasti 
koju je grijesnik osjecao cmeci ga. Mozda mu i uzdah izmami ili se 
jednostavno uznemiri. 

U podozrenje prema tevbi se moze ubrojati i covjekov smiraj i 
ubjedenje da se on vec pokajao i osjecaj kao da o svom pokajanju ima 
pismeni dokaz. Sve ovo su znakovi podozrivosti (sumnje) prema tevbi. 

U uzrok podozrenja prema tevbi spada i tvrdoca oka, nastavak 
nemara (gafleta) i neSinjenje dobrih djela koja covjek nije radio 
prije grijesenja. 

Primljena i iskrena tevba ima svoje znakove: 

Jedan: od njih je da nakon tevbe covjek bude bolji nego prije 
tevbe. 

Drugi: od tih znakova je i stalna prisutnost straha koji mu nece 
ni koliko treptaj oka davati sigumost od Allahove kazne. Strah mora 
biti prisutan sve dok ne cuje rijeSi meleka koji mu, izimajuci dusu, 
kaze: 

«Ne bojte se i ne zalostite se, i radujte se Dzennetu koji vam 
je obecan», (Fussilet, 30.). Taj strah tek tada prestaje. 

Tredi: od tih znakova je uznemirenost srca i, shodno velifiini 
poSinjenog grijeha, njegovo pucanje zbog kajanja i straha. 

Komentirajuci kur'anske rijedi: 

«Zgrada koju su oni sagradili stalno ce unositi nemir u srca 
njihova, sve dok im srca ne popucaju», (Et-Tevba, 1 10.). 

Ibn Ujejne, r.a, je rekao: "Ona (srca) pokajanjem popucaju." 
Nesumnjivo je daje jak strah velika kazna koja mu6i i cijepa srce. To 
je pucanje srca i ono je sustina pokajanja (tevbe). Srce biva uznemi- 
reno zaloscu za onim u cemu je pretjeralo i strahom od mogucih lo§ih 
posljedica. Cije srce ne pukne iz zalosti i straha od pretjerivanja na 
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dunjaluku, pa puknut ce na Sudnjem danu kad se uvjeri u Istinu, kad 
jasno ugleda nagradu pokomih i kaznu nepokomih. Srce se mora 
pocijepati ili na ovom ili na onom svijetu. 

Takoder je za ispravno pokajanje nuzan poseban lorn koji se 
dogada u srcu, a kome nema niSta slidno. Njega mogu osjetiti samo 
oni koji su grijeSili. Ne dolazi zbog gladi niti ljubavi. To je neSto Sto je 
iza svega toga. Potpuna slomljenost srca pred njegovim Gospodarom. 
Ona ga obuzme sa svih strana te ga poniznog, pokornog i skrusenog 
baci pred Gospodara. 

Allahu nema niSta draze od ovog loma, skrusenosti, poniznosti i 
potpune pokornosti i predanosti (istislama) Njemu. Tako mi Allaha, 
divne li su rijedi: "Molim Te Tvojom velicinom, a mojom poniznoscu 
da mi oprostis. Molim te Tvojom snagom, a mojom slaboscu, Tvojom 
neovisnoscu, a mojom ovisnoscu o Tebi. Ovo moje lazljivo i grijesno 
celo je u Tvojim rukama. Tvojih robova osim mene je mnogo, a ja 
nemam drugog Gospodara osim Tebe. Nema izlaza, ni spasa od Tebe 
osim kod Tebe. Molim Te molbom ubogog siromaha. Dozivam te 
pozivom skrusenog i poniznog. Molim Te dovom uplasenog nevo- 
Ijnika, pitanjem onog koji je pred Tobom pognuo svoj vrat, spustio 
svoj nos, cije su oci Tebi uplakane, a srce Tebi ponizno." 

Ove i njima sliSne rije£i su znak primljenog pokajanja. Kod 
kojeg pokajnika se ne nadu, neka posumnja u svoju tevbu i neka je 
obnovi i ispravi. Koliko li je samo teSka suStinski ispravna tevba. 
Nema niSta lakse od tevbe na jeziku i u tvrdnjama. Onaj ko je iskren 
ne bavi se ni£im tezim od 6istog i iskrenog pokajanja. A nema snage 
ni moci osim sa Allahom. 

KADER (SUDBINA, ODREDENJE)... I IZBOR 

A 3to se tide ljubomore zarad Allaha prilikom ljudskog krsenja 
Njegovih zapovjedi i nemogucnosti pravdanja tog krsenja sa kade- 
rom, to je zato Sto je Allah najmilostiviji, najbogatiji i najpravedniji i 
Sto ne bi kaznio onoga koji ima valjan razlog i izgovor. Nikome nije 
drago opravdanje izgovor kao Allahu. Medutim, kako ljudi ne bi 
imali izgovor, Allah, iJfe, slao je poslanike i spustio objave i zato da 
ne bi imali neoborivi dokaz za svoje grijesenje. 
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Opce je poznato da je Allah osporio njihov izgovor i argume- 
ntacije sa svih mogucih aspekata i da samo Njemu pripada apsolutno 
neupitan dokaz (el-hudzdzetul-baliga). 

Pouzdano se zna da niko nema izgovor za svoju neposlusnost 
prema Allahu i za krsenje Njegovih naredbi, ako zna da je to grijeh i 
ako je Slobodan i moze to uciniti ili ne uciniti. Kad bi grijesnik imao 
opravdanje, onda za to ne bi, ni na dunjaluku ni na Ahiretu, zaslu- 
zivao kaznu i prijekor. Onaj koji bi ustvrdio kako je njegov grijeh bio 
rezultat odredenja (kadera) kome se nije mogao suprotstaviti, takav bi 
bio neznalica (dzahil) i nepravedan (zalim). Jer, da nije takav, znao bi 
da su iskusenje i nedaca dosli od njegovog nefsa, koji je uzrok 
svakog prijekora i zuluma i koji je utociste svakog zla. 

Uzviseni Allah kaze: 

«Covjek je, zaista, Gospodaru svome nezahvalan», (El-Adijat, 
6.). Ibn Abbas, r.a, Mudzahid i Katade kazu: "To je nevjernik i 
poricatelj Allahovih blagodati." A El-Hasan kaze: "To je onaj koji 
broji nedace, a zaboravlja blagodati." Ebu Ubejde kaze: "Kod njega je 
malo dobra." Arapi kazu el-kenud za zemlju bez biljaka ili za zemlju 
iz koje ne nikne nista korisno. Ibn Abbas, r.a, kaze: "El-Kenud je 
covjek kojeg je jedan los postupak prema njemu ucinio da zaboravi 
mnostvo dobrih postupaka". 

Da grijesnik nije neznalica znao bi da sam sebi sjedi na putu 
vlastitih koristi i sprjecava ih da dodu do njega. On je kamen na 
putu vode koja mu donosi zivot. On je brana koja ne da vodi u 
bascu svoga srca. Uprkos tome, on doziva " 2edan sa m zedan sa it" 
A stoji na putu vode i ne da joj da prode! Nije ni svjestan da je 
upravo on prepreka svome srcu da spozna tajnu Nevidljivog i oblak 
koji sprjecava prolaz svjetla Upute ka svome srcu. Niko mu nije 
vece zlo od njega samog, niti od sebe ima zesceg i otvorenijeg 
neprijatelja. 

Neko je lijepo u stihu kazao: 

Neprijatelji ne dosegnu do neznalice 

Osim koliko im sam neznalica dopusti. 

Tesko njemu, njemu koji je nepravedan (zalim) u obliku onoga 
kome je ucinjena nepravda (mazluma), njemu koji se zali na zlocin 
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koji je sam pocinio. Bio je vrlo uporan u nijekanju i poricanju, a 
vice: "Otj erase me, udaljise me!" 

To je kao kad bi pazljiva osoba drzala za rukav neznalicu, tako 
sprjecavajuci ga da ne padne u vatru, ali ga neznalica nadvlada, 
istrgne mu se iz ruke i padne u nju. Zatim povice: "U cemu je moj 
izlaz? Primakli su me rupi i u nju me bacili!" Tako mi Allaha, koliko 
ih je vikalo: "Pazi, pazi, cuvaj se, cuvaj !" Koliko ih ga je uhvatilo za 
odjecu! Koliko ih je ukazalo na pogubnost vatre, a on je ipak sve to 
odbio i pao u vatru. 

Tesko njemu! Jasno se stavio na stranu sejtana protiv svoga 
Gospodara, uzimajuci Allaha kao svoga protivnika! Za grijehe smatra 
da su predodredeni (dzebrije), a za dobra djela da su odraz slobodne 
volje (kaderije). Ne moze to dokazati, propustio je brojne prilike, radi 
protiv svojih interesa i za sve to optuzuje kader (odredenje). Sve to 
dokazuje svome Gospodaru argumentima koje kao izgovor ne bi 
prihvatio svojoj djeci i supruzi kad bi njima pravdali kakav svoj 
propust. Kad bi im nesto naredio, a oni to ne bi ispunili ili kad bi im 
nesto zabranio, pa oni to uradili, a potom rekli: "Tako nam je bilo odre- 
deno", on ne bi uvazio takav argument nego bi pozurio da ih kazni. 

A ako je tebi, neuki zulumcaru, kader argument za ostavljanje 
Bozijeg prava, zasto ne dopustis supruzi koristenje istog argumenta za 
ostavljanje tvoga prava?! Naprotiv, ako bi neko pogrijesio prema tebi 
ili ti ucinio zlocin, pa to pravdao kaderom, to bi te sigurno jos vise 
naljutilo. Njegovo zlodjelo (pogreska) bi poraslo u tvojim ocima i 
njegov argument bi drzao bezvrijedan. Nakon svega toga, ti isti argu- 
ment koristis pred Gospodarom i to smatras dovoljnim izgovorom?! 
Pa, ima li iko preci zulumu i neznanju od onoga cije je stanje (hal) 
ovakvo? 

Sve ovo se dogada uz neupitnu istinu Allahovog dobrocinstva 
prema tebi sa svakim novim udisajem. Otklonio je od tebe svaki 
ncdostatak, omogucio ti da se opskrbis za Njegov dzennet, poslao ti 
Uputstvo, dao ti sve sto ti treba za put i cime ces se odbraniti od 
drumskih razbojnika. Dao ti jc sluh, vid i pamet, upoznao te sta je 
dobro, a sta lose, sta je korisno, a sta stetno i poslao ti poslanike. Spu- 
stio ti je Svoju Knjigu i ucinio je lahkom za pamcenje, razumijevanje 
i djelovanje. Pomogao te Svojom plemenitom vojskom, koja te cini 
postojanim. Ta vojska se bori protiv tvoga neprijatelja i tjera ga od 
tebe. Meleki ti zele da ne naginjes neprijatelju i da sa njim ne budes u 
primirju, a oni ti u tome pomazu. A ti odbijas sve osim da neprijatelju 
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pomogneS protiv njih i da ga sebi, mimo njih, uzmeS kao zaStitnika. 
Cak iskazujeS poStovanje i odanost prema njemu, umjesto da to 6ini§ 
prema svom Istinskom ZaStitniku, Koji ti je, uza sve to, i pre£i. 
Uzviseni Allah kaze: 

*S • a a > ' > 

«A kad smo rekli melekima: 'PokJonite se Ademu!'- svi su se 
poklonili osim Iblisa, on je bio jedan od dzina i zato se ogrijeSio o 
zapovijest Gospodara svoga. Pa zar cete njega i porod njegov, 
pored Mene, kao prijatelje prihvatiti, kad su vam oni 
neprijatelji? Kako je sejtan losa zamjena nevjernicima!», (El- 
Kehf,50.). 

Allah ti nije naredio da Mu se zahvaljujeS zato Sto je to Njemu 
potrebno, nego da time stekneS joS vise dobra. Nijekanjem blagodati, 
povecao si Allahovu srdzbu. I time sto si ih koristio u onome sto 
Njega srdi, uSinio si jedan od najvecih uzroka otklanjanja tih blagodati 
od sebe. 

Allah ti je naredio da Ga spominjeS kako bi se On tebe sjetio 
Svojim dobrocmstvom, pa si zaborav prema Njemu uCinio da bude 
razlog Allahovog zaborava prema tebi: 

«Oni koji su zaboravili Allaha, pa je On utfnio da sami sebe 
zaborave...», (El-Hasr, 19.); 

«Zaboravljaju Allaha, pa je i On njih zaboravio» (Et-Tevba, 67). 

Kako bi ti udijelio, naredio ti je da od Njega traziS, 6ak ti je i bez 
tvog trazenja dao ono najvrjednije, a ti to opet nisi prihvatio. 

ZaliS se na Onoga Koji je prema tebi milostiv onome ko nije 
prema tebi milostiv, optuzujeS za zulum Onoga Koji ti zulum ne 6ini, 
a ne optuzujeS onoga koji ti je neprijatelj i koji ti zulum dini. Ako te 
obdari zdravljem, imetkom i ugledom, ti se time pomogneS u 
neposluhu (ma'sijetu) prema Njemu! 

Pozvao te na Svoja vrata, ali ti ne zastade pred njima, niti zakuca 
na njih. On ti ih, zatim, otvori, ali ti ne ude na njih! 



202 



STEPEN POKAJANJA 



Posla ti Poslanika da te pozove u kucu Njegove pocasti, a ti ga ne 
poslusa i rcce: "Necu ostaviti ono sto vidim radi necega za sta sam 
samo cuo!" 

I pored svega toga, On te ne ostavi bez nade u Njegovu milost, 
nego rece: «Kadgod Mi dodes, primit cu te. Ako Mi dodes nocu, 
prihvatam te. Ako Mi dodes danju, opet te primam. Ako Mi se prima- 
knes koliko pedalj, Ja se tebi primaknem koliko lakat, a ako Mi se 
primaknes koliko lakat, Ja se tebi primaknem koliko rukohvat. Ako ti 
ides obicnim hodom, Ja zurim prema tebi. Kad bi Mi dosao sa grije- 
sima kolika je cijela Zemlja, a potom Me sreo ne cineci mi sirka, Ja 
bih ti dosao sa Zcmljom kolika je ona. Kad bi tvoji grijesi napunili 
nebesa, a potom od Mene oprost zatrazio, Ja bih ti oprostio. Ima li iko 
milostiviji i plemenitiji od Mene? 

Moji robovi se velikim grijesima bore protiv Mene, a ja ih u 
posteljama cuvam. Izmedu Mene i dzina i ljudi se dogada nesto kru- 
pno. Ja stvaram, a obozava se mimo mene, opskrbu dajem, a drugom 
se zahvaljuje. Moje dobro se spusta ljudima, a njihovo zlo se podize 
Meni. Ukazujem im ljubav preko Svojih blagodati, iako sam Ja 
potpuno neovisan od njih, a oni cinjenjem grijeha pokazuju mrznju 
prema Meni, a od Mene najvise zavise. 

Ko krene prema Meni, Ja ga docekam izdaleka, a ko se okrene 
od mene, Ja ga pozovem izbliza. Ko nesto radi Mene ostavi, Ja ga 
darujem boljim od onoga sto je ostavio. Ko zeli Moje zadovoljstvo, 
Ja zelim ono sto on pozeli. Onaj koji se u svojim postupcima potpo- 
mogne Mojom snagom i moci, Ja mu zeljezo ucinim mehkim. 

Oni koji Me se zikrom sjecaju, Meni su blizu. Onima koji mi 
zahvaljuju, Ja cu dati jos vise. Onima koji su pokorni, Ja cu dati pose- 
bne pocasti (keramete). One koji su mi neposlusni (asije), necu obes- 
hrabiti u pogledu Svoje milosti. Ako mi se pokaju, pa Ja sam njihov 
voljeni (habib). Ja zaista volim one koji se cesto i mnogo kaju i koji 
se cesto ciste. A ako mi se ne pokaju, pa Ja sam njihov lijecnik 
(tabib). Iskusam ih kusnjamakakobi ih ocistio od mahana. 

Ko Mi dadne prednost nad drugima, i Ja njemu dadnem prednost 
nad drugima. Dobro djelo vrjednujem od deset do sedam stotina puta, 
pa i mnogo vise. A lose djelo pisem samo kao jedno ucinjeno. Ako se 
za njega pokaje i od Mene zatrazi oprost, Ja mu oprostim. 

Zahvaljujem za malo truda, a prastam mnoga posrtanja. Moja 
milost je veca od Moje srdzbe. Moja blagost je veca od srdzbe, a Moj 
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oprost je veci od Moje kazne. Ja sam milostiviji Svome robu nego 
majka svome djetetu. 

U torn smislu Allahov poslanik, rekao je: "Allah se vise obra- 
duje pokajanju Svoga roba nego sto bi se neko od vas obradovao 
pronalasku svoje u pustinji izgubljene deve na kojoj su hrcma i voda, 
pa je dugo trazio i, izgubivsi svaku nadu da ce je pronaci, legao u 
podnozje jednog drveta cekajuci smrt. Pa se probudi i ugleda devu 
iznad svoje glave, svezanu za drvo. Allah se vise obraduje pokajanju 
svoga roba nego sto se ovakav covjek obraduje svojojjahalici." 1 

Ovo je radost dobrocinstva (ihsana), dobrote i blagosti, a ne radost 
onog koji ima koristi i ovisi o pokajanju svoga roba. Tako je 
Allahova zastita prema covjeku rezultat Njegovoga dobrocinstva, 
dobrostivosti i ljubavi prema njemu. On se njime ne pomaze da bi 
povecao nesto cega je kod Njega malo, niti da bi nakon nemoci 
postao mocan, niti da se od poraza spasi, niti na njega racuna u zastiti 
od nesrece i niti u bilo cemu trazi njegovu pomoc. 



«I reci: 'Hvaljen je Allah, Koji Sebi nije uzeo djeteta i Koji 
u vlasti nema ortaka, i Kome ne treba zaStitinik zbog nemoci - i 
hvaleci Ga veli£aj'», (El-Isra, 111.). 

Uzviseni Allah je dakle, negirao mogucnost da Ga neko zastiti 
od nemoci i ponizenja. Allah je zastitnik onih koji vjeruju, a oni su 
Njegove sticenici (evlije). 

Ovakav je odnos izmedu Gospodara i ljudi. Oni nastoje pronaci 
sebi opravdanja i svoje grijehe pravdaju sudbinom. 

Neko je lijepo u spjevu kazao: 

Allah se uzvisio zahvalom i slavom 

A krivnju je prepustio covjeku. 

Prema tome, konstatiramo da ljubomora i srdzba zarad Allaha 
spadaju u sustinu pokajanja. Neprihvatanje izgovora stvorenja za 
neizvrsenje naredbe ili zabrane i zestoka srdzba zbog toga, ukazuju 
na velicinu zabrane toga i sustinu pokajanja (tevbe). 



' Buhari, 6.309; Muslim, 2.675, 2.744, 2.746; Ahmed, 12.815, 27.293, 27.409. 
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Pogotovo se ne moze prihvatiti izgovor idolopoklonika, ubica 
poslanika, izgovor faraona i Hamana, Nimruda ibn Ken'ana, Ebu 
Dzehla i njegovih prijatelja, Iblisa i njegove vojske, raznih nevjemika 
i zalima (nepravednika) onih koji predose Allahove granice i pogazise 
Njegove zabrane. Svi nabrojani su pod odredenjem (kaderom). I svi 
oni su stvorenja. 

Istinski pokajnici i oni koji istinski vjeruju u kader su oni koji 
cekaju ladu bozanske naredbe (emera), a kad im se ona primakne, 
zacuju kapetana kako ih doziva: 

«Ukrcajte se u nju, u ime Allaha, neka plovi i neka pristane», 

(Hud, 41.). 

To je prava lada Nuha, i poslanika koji dodose poslije njega. 
Spasen je svako ko se na nju ukrca, a potopljen je svako ko to odbije 
uciniti. I, tako se oni u skladu s kaderom ukrcaju na ladu naredbe 
(emera). I ona ih, nakon sto se potpuno predaju Onome u Cijoj je ruci 
vlast na morima, ponese na valovima. I samo sto zakunjaju, a nebe- 
sima i Zemlji bude receno: «Zemljo, gutaj vodu svoju, a ti, nebo, 
prestani!» I voda se povuce. I ispuni se odredba. A lada pristane na 
planini El-Dzudijj, Vjecnom Boravistu. 

A oni koji izostanu sa lade - kao sto je bio slucaj sa Nuhovim 
narodom - oni bivaju potopljeni, a potom zapaljeni. Protiv njih ce biti 
poziv koji ce biti upucen pred svim svjetovima: 

«Daleko nek je narod nevjerni£ki!», (Hud, 44.); 

«Mi nismo prema njima bili nepravedni, vec oni sami prema 

sebi», (Hud, 101.). 

Zatim slijedi poziv jezikom Allahovog zakona (serijata) i odre- 
denja (kadera) kao potvrda Njegove jednoce (tevhida) i kao potvrda 
Njegovom potpunom dokazu (hudzetu), a On je najpravedniji: 

«Reci: 'Allah ima potpun dokaz, i da On hoce, sve bi vas na 
Pravi put uputio'», (El-En'am,149). 
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JEDNO ODREDENJE (KADER) 
UKLANJAMO DRUGIM 

. -Zadaca onoga koji morem putuje na ladi emera je odbrana od 
valova kadera na nacin da jedne valove odbije pomocu drugih, da 
odredenje odbije odredenjem, inace ce stradati. To je put odlucnih 
(onih koji su spoznali Allaha). U torn smislu je i znacenje izreke 
Abdul-kadira Gejlanija: "Ljudi zastanu kad se nadu pred pitanjem 
kada'a i kadera (Allahovog odredenja i sudbine) osim mene. Meni se 
prema njemu otvorio prozorcic, pa sam se odredbama Istine supro- 
tstavio radi Istine. Hrabar covjek je onaj koji se suprotstavi kaderu, a 
ne onaj koji mu se potpuno preda". Ni na ovom svijetu se interes 
ljudi ne moze postici bez otklanjanja kadera kaderom, pa kako da se 
to postigne na onom svijetu? 

Allah je naredio da se lose djelo - koje je dio Njegovoga kadera 
- otkloni sa dobrim, koje je, takoder, dio kadera. Isti slucaj je i sa 
gladu koja je dio kadera, pa je naredio da se otkloni hranom, a i ona 
je dio kadera. Kad bi se covjek prepustio kaderu gladi, a bio u 
mogucnosti da ga otkloni pomocu kadera hrane, i tako umro, umro bi 
kao asija (Allahu neposlusan). Isto je i sa hladnocom, vrucinom i zedi. 
Sve to je dio kadera, a naredeno je da ga otklonimo njima suprotnim 
kaderom. Onaj koji otklanja, ono sto se otklanja i ono cime se 
otklanja, sve je to dio kadera. 

Poslanik, 0, bio je krajnje rjecit o ovom znacenju kad su ga 
pitali: "Allahov Poslanice, mogu li nasi lijekovi kojima se lijecimo, 
rukja (oducavanje Kur'anom) koju cinimo i nasa bogobojaznost koju 
imamo ista promijeniti kader?» «Sve to je kader», rece im. 1 

U drugom hadisu se kaze: "Zaista se dova i belaj medusobno 
bore izmedu nebesa i Zemlje. ,il 

Kad neprijatelj i nevjernici pokucaju na vrata muslimanske 
drzave, oni ih udare Allahovim odredenjem. Je li muslimanima 
dozvoljeno da se predaju kaderu i ne odbiju ga drugim kaderom, a to 



1 Tirmizi, 2.065. i kaze: "Hadisje hasen sahih"; Ibn Madze, 3.437; Ahmed, (3/421); 
za ovaj hadis Albani kaze da je slab (da'if)- 

2 Hadis je slabog (da'if) seneda. Biljezi ga Hakim u Mustedreku, (1/492.). U 
njegovom senedu je Zekerijja ibn Menzur, o kojem Ez-Zehebijj kaze: «Svi se 
slazu da ne treba od njega uzimati hadis». Vidi, Mcdzmeuz-zevaid, ( 1 0/146.). 
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je dzihad? Njime muslimani odbijaju jedno Allahovo odredenje 
drugim odredenjem. 

Isti je slucaj i sa grijehom ako ti je odreden da ga, kaderom, 
ucinis. Otkloni njegovu posljedicu iskrenim pokajanjem. I ona ti je 
dio kadera. 

Postoje dvije vrste otklanjanja jednog kadera drugim, i to: 

Prva: Otklanjanje odredenja ciji su se preduvjeti ostvarili, ali se 
sam kader nije ostvario zbog drugih, njemu suprotnih, razloga koji 
sprijece dase desi. Kao primjer zato moze se navesti odbijanje nepri- 
jatelja borbom, ili otklanjanje vrucine, hladnoce i tome slicno. 

Druga: Otklanjanje kadera koji se vec desio i ustalio drugim 
kaderom koji ga dize i brise. Kao primjer za to moze posluziti otkla- 
njanje kadera bolesti sa kaderom ozdravljenja, otklanjanje odredenje 
grijeha sa odredenjem pokajanja, ili brisanje kadera zla sa kaderom 
dobrocinstva. 

Ovakav je odnos ('arifa) naspram pitanja sudbine. On joj se ne 
predaje, niti prestaje djelovati i iz nje izlaz traziti, jer bi to znacilo 
nesposobnost, a Allah za nesposobnost kori Svoje robove. 

TRI PREDUVJETA 

Tajna sustine istinskog pokajanja lezi u troje: Razlikovanju 
bogobojaznosti od ponosa, zaboravu grijeha i pokajanju od pokaj- 
anja. To stoga sto je pokajnik jedan od "svih" u rijecima Uzvisenog: 

«1 svi se Allahu pokajte, o vjernici, da biste postigli ono Sto 
zelite», (En-Nur, 31 .). 

Pokajniku je tako naredeno da se pokaje od svih primjesa i 
uvjerenosti da mu je tevba primljena (i da mu drugo nije potrebno). 

Pod razlikovanjem bogobojaznosti od ponosa se misli na 
namjeru da tevba bude iz bogobojaznosti prema Allahu. A bogoboja- 
znost (takva) je strah i bojazan od Njega, izvrsavanje Njegovih 
naredbi i izbjegavanje Njegovih zabrana. Zato pokajnik radi u 
pokornosti Allahu pod Njegovim svjetlom (nurom) ocekujuci za to 
Allahovu nagradu. Ostavlja nepokornost Allahu pod Njegovim 
nurom bojeci se Allahove kazne. Ne zeli time ponos pokornosti, jer 
pokornost i tevba imaju jasni i skriveni ponos. Njegov prvenstveni 
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cilj nije u ponosu, iako zna da ce ga kroz pokornost i pokajanje steci. 
Onaj koji se ponosa radi pokaje, njegovo pokajanje je pomijesano. 

Mnogo je iskrenih koji ovo nisu sa samima sobom rascistili. Ovo 
mogu razlikovati samo oni koji posjeduju razboritost (besiret), oni 
koji su u odnosu na iskrene poput iskrenih u odnosu na obicne ljude. 

Kad je rijec o zaboravljanju grijeha, to treba rasclaniti. Sljedbe- 
nici Puta nisu jednoglasni po ovom pitanju. 

Jedni smatraju da se uopce ne treba prisjecati grijeha i da se treba 
od toga potpuno okrenuti. Cisto vrijeme posveceno Allahu je vaznije 
i korisnije za pokajnika. Radi toga je receno: "Spominjati ono sto je 
bilo ruzno u lijepom vremenu i ambijentu je samo po sebi ruzno". 

Drugi misle da je bolje ne zaboravljati ucinjeni grijeh, nego ga 
treba stalno imati pred ocima. Pokajnika ce to uciniti poniznim i skru- 
senim i bit ce mu korisnijim od cistog vremena posvecenog Allahu. 

Kazu da je Davud, >&SM, radi toga na svojoj ruci urezao grijeh koji 
je pocinio, pa bi ga gledao i gorko plakao. 

Kazu: "Kad izgubis put, podsjeti se na grijeh i ponovo ces naci 
put." 

To bi znacilo: Kadgod se podsjetis na grijeh postanes ponizan, 
skrusen i uplasen pred Allahom, $sk, a upravo u tome i jeste put 
robovanja (ubudijeta). 

Ispravno je rastaviti stvari u ovoj dilemi, tojest da se kaze: Ako u 
cistom vremenu koje provodi u samoci sa Allahom pokajnik osjeti 
odsutnost griznje savjesti i zaboravi na blagodati, ako ga njegov nefs 
otme od sustine njegove neovisnosti i manjkavosti, takvom je kori- 
snije da se prisjeti grijeha. A ako je potpuno svjestan uzivanja i 
najsitnijih Allahovih blagodati sa jedne i svoje potpune ovisnosti od 
Allaha sa druge strane, ako je u stanju ljubavi (mehabbeta) srece, 
zadovoljstva i ceznje za Allahom, ako svjedoci sirinu Allahove milo- 
sti, mudrosti i oprosta i ako mu srce obasjava svjetlost Allahovih 
Lijepih imena i Svojstava, takvom je bolje i korisnije da se okrene od 
ucinjenog grijeha i zaboravi ga. Jer takav kad se prisjeti grijeha zabo- 
ravi pobrojano, iz visina se spusti u nizine, iz jednog stanja (hala) 
prede u drugo, a razdaljina izmedu dva stanja je vece od udaljenosti 
izmedu nebesa i Zemlje. To stanje je rezultat sejtanove zavisti i on na 
svaki nacin mu zeli srce skrenuti sa putanje spoznaje i ljubavi i 
nastoji ga oboriti sa tog visokog polozaja (mekama). 
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Nakon toga slijedi pokajanje za nacin na koji se on pokajao, ili 
tevba od tevbe. Ono se desilo kao posljedica Allahove blagosti i 
htjenja. Da je bio prepusten sebi i svom nefsu, nikada mu njegov nefs 
ne bi dozvolio da to ucini. Kad to pokajanje tako dozivi i kad mu 
njegova prsa posvjedoce da je on tako nemarno gledao na svoje 
pokajanje i na Allahovu blagodat, tada neka ucini pokajanje za tako 
dozivi jeno pokajanje i nemar. 

Moze se desiti da pokajanje u sebi ima manjkavost ili smetnju 
koja ga cini nepotpunim. To pokajnik nakada moze, a nekada i ne 
moze osjetiti. Kad to osjeti, pokaje se za nepotpuno ucinjeno pokaja- 
nje. Ovdje je potrebno pokajanje samo za onaj nepotpuni dio tevbe. 

BLAGI PRAVEDNI, NEKA JE SLAVLJEN! 

Suptilnost tajni pokajanja lezi u tri stvari: Da posmatras grijeh 
koji ti je Allah odredio i spoznas sta je On njime zelio kad te je pustio 
da ga ucinis. To sto je Allah, prepustio covjeka njegovom grijehu 
ima dva znacenja: 

Prvo je da shvati Njegovu moc i velicinu odredbe, dobrocinstva 
sto mu je grijeh sakrio od ociju ljudi, blagost sto je grijesniku 
odgodio kaznu dajuci mu vrijeme da se popravi, plemenitost u 
prihvatanju isprike i dobrotu u davanju oprosta. 

Drugo je da covjeku pruzi siguran dokaz o Svojoj pravednosti te 
da ga za grijeh kaznjava na osnovu cvrstog dokaza. 

Pojasnjenje tome je cinjenica da podsjednik razboritosti (besireta) 
posmatra ucinjeni grijeh kroz pet stvari: 

Prva stvar je: da posmatra Allahove naredbe i zabrane, sto ce 
uciniti da on taj postupak oznaci kao grijeh i kao takvog ce ga 
priznati samom sebi. 

Druga stvar je: da gleda u Allahovo obecanje i prijetnju, sto ce 
ga uplasiti i navesti na pokajanje. 

Treca stvar je: da pogleda to sto mu je Allah omogucio da ga 
ucini, sto ga je prepustio grijehu, i sto mu ga je odredio, a da je htio, 
mogao ga je od njega sacuvati. To ce mu dati brojne spoznaje o 
Allahu, Njegovim lijepim imenima i svojstvima, Njegovoj mudrosti, 
milosti, oprostu, blagosti i plemenitosti. Iz te' spoznaje nuzno proi- 
zilazi obozavanje (ubudijet) Allaha Njegovim lijepim imenima koje 
se bez njihovih posljedica ne moze uopce postici. Znat ce vezu 
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stvaranja i naredbe, te vezu nagrade i obecanja i prijetnje sa 
Allahovim lijepim imenima, i da je to nuzna posljedica Allahovih 
lijepih imena i svojstava i njihov uticaj na egzistenciju (vudzud) te da 
svako Ime i Svojstvo nuzno zahtijeva i iz njega proizilazi njegov 
uticaj i on uz njega mora postojati. 

Ovaj momenat otkriva novi ruzicnjak spoznaje i imana, tajni 
odredenja i mudrosti za ciji opis rijeci nisu dovoljne. 

U spomenute stvari spada i to da covjek shvati Njegovu velicinu 
odredenja, a On, neka je Slavljen, je Onaj koji odreduje kako hoce. 
Zbog Svoje apsolutne moci je presudio covjeku na nacin da mu srce 
okrece kako hoce i da njegovu zelju upravi tamo kuda On to zeli. 
Umijesao se izmedu covjeka i njegovog srca i ucinio ga da zeli i hoce 
ono sto od njega hoce Silni i Milostivi. To je apsolutna moc, zato sto 
to moze samo Allah. A cilj toga sto te je stvorio jeste da upravlja 
tvojim tijelom i onim sto je pojavno (zahir). Zar te nije ucinio podlo- 
znim Njegovoj volji i htijenju, a to moze samo Onaj koji posjeduje 
neogranicenu moc?! 

Kad rob (insan) shvati i sreem se osvjedoci i osjeti moc svoga 
Gospodara, ta spoznaja mu postaje vaznija i korisnija od ponizenja 
grijesenja, jer on tada biva sa Allahom, a ne sa svojim nefsom. 

U spoznaju Njegovog savrsenstva u odredbi spada i spoznaja 
kako covjekom upravlja odreden (mudebber) i vlada (makhur) drugi, 
njegov zivot je u rukama drugog, nema mu spasa bez Njegovog spasa 
niti uspjeha bez Njegove pomoci. Dakle, covjek je bijedan i ponizen, 
u "stisku" Silnog i Svake hvale dostojnog. 

Svjedocanstvo Njegove moci u odredbi se ogleda i u cinjenici 
svjedocenja da savrsenstvo, zahvala, potpuna neovisnost i ponos 
pripadaju samo Allahu, iSfe, a da covjeku pripada nepotpunost, prezir, 
mahana, zulum i potpuna ovisnost o Allahu, iSfe. Sve sto sevise pove- 
cava ljudska svijest o svojoj nemoci, nedostacima i ovisnosti, pove- 
cava se i ubjedenje o Allahovoj moci, savrsenstvu, hvali i neovi- 
snosti. I obratno. Mahana grijesenja i ponizenje, covjeku najbolje 
ukazuju na pojam stvarne moci i ponosa. 

U savrseno Allahovo odredenje spada i covjekova spoznaja 
Allahovog dobrocinstva kad je covjeka, u casu cinjenja grijeha, 
sklonio od ociju ljudi, uprkos cinjenici da ga On jasno vidi. On bi ga, 
da je htio, osramotio pa bi ga ljudi upozorili. To je vrhunac savrse- 
nstva u dobrocinstvu. Jcdno od Allahovih lijepih imena je "El-Berr" 
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(Dobrocinitelj). Ovakvo dobrocinstvo moze biti samo od Gospodara 
kojem nije potreban njegov rob, a upuceno robu koji ne moze bez 
svoga Gospodara. Pa se covjek preda toj blagodati, i svjedocenju tog 
dobrocinstva i plemenitosti, i zaboravi na grijeh i ostane sa Allahom 
Slavljenim. To je za njega korisnije od bavljenja grijehom svjedo- 
cenje ponizenja grijesenja. Biti posvecen Allahu a ne mariti za svim 
drugim - to je najveci zahtjev i krajnji cilj. 

Sve ovo ne znaci potpuni, nego samo u ovom stanju (halu) 
zaborav ucinjenog grijeha. Kad izgubi takvo stanje, onda neka se 
vrati posmatranju grijeha, jer svako vrijeme i polozaj (mekam) imaju 
svoj ubudijjet koji mu prilici. 

Od dokaza Allahovog savrsenstva odredbe (kada'a) je i spoznaja 
Allahove blagosti kad je grijesniku ostavio vremena da se popravi i 
pokaje. Mogao mu je, da je htio, ubrzati kaznu. Ali, On je Blagi i ne 
zuri. Tako spozna Gospodara cije je jedno od Lijepih imena "El- 
Halim" (Blagi) i svjedoci svojstvo "blagosti" te Ga pomocu ovog 
imena obozava. 

Dokaz tog savrsenstva je i spoznaja Allahove plemenitosti koja 
se ocituje u prihvacanju upucenog Mu opravdanja. On Svojom 
plemenitoscu i dobrotom prihvata opravdanje, a covjeka dodatno 
obavezuje da Ga se sjeca i cini Mu zahvalu. Tako nastaje jos jedna 
ljubav koje ranije nije bilo. (Tvoja) ljubav prema onom koji ti 
zahvaljuje za dobrocinstvo koje si mu ucinio, nagradi te a potom ti i 
oprosti, ne uzimajuci u obzir tvoje greske, je mnogo veca od ljubavi 
zbog zahvale za dobrocinstvo. Stvarnost to potvrduje. Ibadet tevbe 
poslije grijeha je jedno, a ova ljubav je nesto sasvim drugo. 

Dokaz tog savrsenstva Allahovog odredenja je i svjedocenje 
Allahove dobrote prastanja jer je oprost velika Allahova dobrota. U 
suprotnom, kad bi s tobom sveo racun na osnovu samo Svog prava 
(hakka) bio bi Pravedan i Hvale dostojan. Medutim, Njegov oprost je 
Njegova dobra volja, a ne (tvoja) zasluga. To ti, isto tako, nalaze da 
Mu iskazujes zahvalnost, ljubav, da Mu se radujes i vratis, da Ga 
spoznas preko imena "El-Gaffar", da Ga posvjedocis preko tog 
atributa i da Ga shodno tome obozavas. Time su robovanje (ubudijjet) 
ljubav i spoznaja potpuniji. 

Dokaz tog savrsenstva je upotpunjavanje stepena pokornosti, 
skrusenosti, predanosti i potpune ovisnosti o Allahu, iJfe. Dusa (nefs) 
se opire rububijjetu (priznanju Allaha za Gospodara) a kad bi nefs bio 
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u stanju, rekao bi isto sto i faraonov, samo sto je faraon bio mocan da 
to i javno izgovori, a drugi su nemocni pa to prikrivaju. Tu neposlu- 
snost nefsa moze otkloniti samo poniznost ubudijjeta, a sastoji se iz 
sljedeca cetiri stepena: 

Prvi stepen: Zajednicki je za sva stvorcnja. To je stepen ponizne 
potrebe i ovisnosti o Allahu, iJH. Svi stanovnici nebesa i Zemlje od 
Njega zavisc, ajedino je On potpuno neovisan od njih. Svi stanovnici 
nebesa i zemlje od Njega traze, a jedino On ne trazi ni od koga nista. 

Drugi stepen: Poniznost pokornosti (ta'ata) i robovanja (ubudi- 
jjeta). Ovo je poniznost slobodnog izbora i ovaj stepen je samo za 
pokorne. Ovdje je tajna ubudijjeta. 

Tredi stepen: Poniznost ljubavi. Zaljubljena osoba je sama po 
sebi ponizna i kolika je ljubav prema nekome tolika ce biti i 
poniznost prema njemu. Ljubav je zasnovana na poniznosti prema 
onome sto se voli, kao sto je u stihu receno: 

Skrusen i ponizan prema voljenom budi, nema 
Ljubavi sa podignutim i prkosnim nosom. 

£etvrti stepen: Poniznost neposluha (ma'sijeta) i grijeha. 

Kad se ova cetiri stepena nadu kod covjeka, tada poniznost i 
pokornost prema Allahu budu potpuniji i savrseniji. Tada covjek 
bude Allahu ponizniji zbog straha, bojazni, ljubavi, vracanja Njemu, 
pokornosti i iz istinske ovisnosti i potrebe za Njim. 

Sustina svega ovoga je u ovisnosti na koju ukazuju pojedini 
ljudi. Ovo znacenje je dostojnije od toga da se naziva "siromastvo". 
Ovo je srce robovanja (ubudijjeta) i njegova tajna. Postici gaje nesto 
najkorisnije za covjeka, a Allahu iSfe, najdraze. 

Dokaz savrsenstva Allahovog odredenja je i to da iz Njegovih 
lijepih imena nuzno proizilazi njihov uticaj, bas kao sto iz potpunih 
uzroka proizilaze posljedice. Tako Allahovo lijepo ime "er-Razik" 
(Onaj koji daje opskrbu) zahtjeva merzuka (onog koga ce opskrbiti). 
"er-Rahim" (Milostivi) zahtjeva merhuma (onoga kome ce se smilo- 
vati). "el-Gafur, el-Afv, et-Tevvab, el-Hakim" podrazumjevaju onoga 
kome ce se oprostiti, primiti pokajanje, smilovati i biti blag. Nemo- 
guce je osporiti ova imena i svojstva jcr je rijec o lijepim imenima i 
Svojstvima savrsenstva, Allahovim atributima i djclima mudrosti, 
dobrocinstva i plemenitosti. Njihovi tragovi moraju biti vidljivi u 
svijetu. Na to je ukazao najznaniji covjek o Allahu, salavatullahi ve 
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selamuhu alejhi, kad je rekao: "Kad ne biste grijesili, Allah hi vas 
zamijenio sa narodom koji grijesi, pa hi oni od Njega trazili oprosta i 
On bi im oprostio." ] 

Pretpostavi da nema grijesenja u svijetu, za koga bi onda bio 
oprost i od cega? Kome bi se primila tevba i bilo milostivo? Pretpo- 
stavi da su sve potrebe zadovoljene i da su svi ljudi bogati i zdravi. 
Gdje je tu iskanje, skrusenost i moljenje? Gdje je primljena dova, 
svjedocanstvo dobrote, blagodati, posebnost i pocasti! 

Neka je Slavljen Onaj Koji je ljude o Sebi upoznao i na Sebe 
ukazao na sve nacine, ostavljajuci im sve puteve otvorenim, a 
potom prema Sebi ostavio samo Siratul mustekim (Pravi put). 
Potom je o njemu upoznao ljude i na njega ih uputio: 

«Da nevjernik ostane nevjernik poslije o^igledna dokaza, i da 
vjernik ostane vjernik poslije otigledna dokaza - a Allah doista 
sve 611 je i sve zna», (El-Enfal, 42.). 

MILOSTIVI, NEKA JE SLAVLJEN 

Dokaz Allahove moci u odredbi jc i najveca tajna koju ne moze 
iskazati rijec, niti pokazati znak, niti njome dozivati glasnik vjero- 
vanja. Naprotiv, nju mogu osjetiti i posvjedociti samo srca posebnih 
ljudi, pomocu koje se u njima povecava spoznaja Gospodara, ljubav, 
smiraj i ceznje prema Njemu, Njegovo spominjanje, svjedocenje 
Njegove dobrote, blagosti, darezljivosti i dobrocinstva, te se 
povecava tajna ubudijjeta i sustina ilahijjeta (Allahovog bozanskog 
bica). 

To je upravo ono sto se navodi u hadisu koji se biljezi u oba 
Sahiha od Enesa ibn Malika, da je Allahov poslanik, 0, rekao: 
"Allah se vise obraduje tevbi svoga roba koji se pokaje nego sto bi to 
ucinio neko od vas kad biputovao na devi kroz pustinju i izgubio je, a 
na njoj mu sva hrana i voda, pa je dugo trazio i, izgubivsi svaku nadu 
da ce je pronaci, legao pod hlad jednog drveta da se odmori i u 
takvom stanju ocaja odjedanput ugleda svoju devu u neposrednoj 
blizini kako mirno stoji, te odmah skoci i uhvati je za povodac i od 



1 Muslim, 2.749; Tirmizi, 2.525; Ahmed, 2.618, (2/305.). 
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silne radosti uzvikne: 'Boze moj, Ti si moj rob, a ja sam Tvoj gospo- 
dar', pogresno se izrazivsi od silne radosti." 1 

Zeli se ukazati da radost ucinjenom pokajanju ima znacaj koji 
covjek ne treba zapostaviti ili ostaviti. Njega mogu dokuciti samo 
oni koji posjeduju posebnu spoznaju o Allahu i Njegovim imenima i 
svojstvima i onome sto dolikuje moci Njegove Uzvisenosti. 

Uzviseni Allah je ljudsku vrstu izabrao, odlikovao i pocastio nad 
ostalim stvorenjima, covjeka je Sobom stvorio zbog Sebe, dok je sve 
drugo zbog njega stvorio, privilegirao ga u pogledu spoznaje Allaha, 
ljubavi, blizine i pocasti, sto nikome osim covjeku nije dao. Potcinio 
mu je sve sto je na nebesima i Zemlji, pa je cak i meleke - a oni su 
Njemu u stalnoj blizini - dao u sluzbi covjeku i ucinio ih njegovim 
cuvarima u snu i na javi, u mirovanju i u kretanju. Poslao je covjeku, 
i protiv covjeka, svoje knjige. Poslao je covjeka kao poslanika i 
njemu poslao poslanike. Govorio mu i razgovarao sa njim, od njih 
Sebi izabrao halila (prijatelja), kelima (onog sa kojim ce razgovarati), 
evlije, odlicnike i pobozne. Ljude je ucinio izvorom Svojih tajni, 
mjestom Svoje mudrosti i predmetom Svoje ljubavi. Za njih je 
stvorio Dzennet i Dzehennem. Stvaranje, naredba, nagrada i kazna 
koncentrirani su na ljudsku vrstu. Ona je srz stvaranja, odrediste 
naredbe i zabrane i predmet nagrade i kazne. 

Insan ima vrijednost koju nemaju druga stvorenja. Allah ga je, 
prvoga covjeka, Svojom rukom stvorio, od Sebe u njega zivot 
udahnuo, melekima neredio da mu sedzdu ucine, poducio ga imenima 
svih stvari i istakao njegovu prednost nad melekima i svim ostalim 
stvorenjima. Otjerao je Iblisa iz Svoje blizine, udaljio ga od svoje 
kapije kad Mu je - zajedno sa ostalima - odbio sedzdu uciniti i ucinio 
ga covjekovim najljucim neprijateljem. 

S druge strane, covjek mu'min je najbolje i najodabranije 
stvorenje opcenito. Allah ga je i stvorio kako bi mu upotpunio Svoju 
blagodat, kako bi mu neprestano Svoje dobrocinstvo slao i privile- 
girao ga Svojom plemenitoscu i dobrotom koju covjek nikad ne bi 
mogao zamisliti, niti joj se nadati, niti je osjetiti. Stvorio ga je da od 
Njega trazi skrivene i pojavne, trenutne i naknadne darove i davanja 
koja se ne mogu imati bez Njegove ljubavi, a te ljubavi nema bez 
pokornosti i davanja Njemu prednosti nad bilo cime drugim. 



1 Buhari, 6.309; Muslim, 2.675, 2.744, 2.746; Ahmed, 12.815, 27.293, 27.409. 
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Zato ga je odabrao Sebi za miljenika, pripremio mu najbolje sto 
bogati darezljivac moze uCiniti dragoj osobi kad mu dode. Postigao je 
ugovor sa njim o naredbama i zabranama, ukazao mu na momente iz 
ugovora sa kojima ce Mu se pribliziti i na taj nacm steci joS vecu 
ljubav i naklonost. Upozorio ga je i na momente koji ga udaljavaju od 
Njega, izazivaju Njegovu srdzbu i iskljucuju ga iz Njegove paznje. 

Ali, ta voljena osoba ima neprijatelja, koji je, ujedno, Allahu 
najmrze stvorenje. Taj neprijatelj je Allahu otvoreno iskazao neprija- 
teljstvo i naredio ljudima da svoju vjeru, pokornost i robovanje ibadet 
posvete njemu, mimo istinskog ZaStitnika i Boga. Podijelio je ljude i 
od njih sebi napravio partiju koja mu pomaze protiv Gospodara i koji 
su, zajedno sa njim, Allahovi neprijatelji. Pozivaju u ono sto Ga srdi, 
osporavaju ga kao Tvorca, Boga i Jedinog, vrijedaju Ga i o Njemu 
iznose lazi. Zavode Njegove Sticenike i na razne nacme in uznemi- 
ravaju. Ulazu ogroman napor kako bi ih iskorijenili i sprijedili da 
osnuju svoju drzavu. Uklanjaju sve sto voli Allah i 6ime je zadovo- 
ljan, a potom to zamjenjuju sa svime Sto Allah prezire i mrzi. Allah je 
ljudima ukazao na ovog njihovog neprijatelja, njegove puteve, djela i 
metode. Upozorio ih je da mu ne budu lojalni i da ne ulaze u njegovu 
skupinu i da nipoSto ne budu sa njim. 

Allah je Ugovorom saopcio covjeku da je On najdarezljiviji i 
najmilostiviji. Njegova milost je prije Njegove srdzbe, blagost prije 
kazne, oprost prije kaznjavanja. Ljude je obasuo Svojom dobrotom, a 
Sebi propisao milost. Voli dobroCinstvo, darezljivost i dobrotu. Sva 
dobra su kod Njega, svaki hajr i darezljivost su od Njega. Najdraza 
mu je darezljivost i Sirina blagodati prema ljudima. Obasipa ih 
dobroCinstvom i darezljivoscu. Upotpunjuje im i umnogostrucuje 
Svoju blagodat. O Sebi ih upozorava preko Svojih imena i Svojstava, 
a ljudima postaje sve drazi Svojom uzvisenoscu i blagodatima prema 
njima. 

On je Sam po Sebi darezljiv. Darezljivost svih darezljivih 
Allahovih stvorenja, onih koja su stvorena i onih koja ce ikad biti 
stvorena, u poredenju sa Njegovom darezljivoscu je manja i od 
najsitnijeg atoma. Ne postoji apsolutno darezljiv osim Njega. Svaka 
darezljivost je od Njega. Njegova ljubav prema darezljivosti, davanju, 
dobroCinstvu, darivanju pocasti i dobrote je veca nego Sto to covjeku 
moze naumpasti ili zamisliti. Njegova radost davanjem je veca od 
radosti pukog siromaha kome se daruje mnogostruko preko njegovih 
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potreba. Moze se samo zamisliti kolika je radost i korist pukog 
siromaha sa darom koji visestruko premasuje njegove potrebe. 

Radost Uzvisenog sa onim sto je dao je neuporedivo veca od 
radosti pukog siromaha, a sa Allahom se ne moze nista porediti. Ovo 
je slucaj sa darezljivim ljudima, i oni osjete vecu srecu, radost, zado- 
voljstvo i slast u davanju negoli oni kojima se daje. Onaj kome se 
daje osjeti slast primanja, ali ne i slast davanja i radost dobrocinitelja. 
Covjek dobrocinitelj daje ono sto i njemu samom treba i nije siguran 
da ce to ponovo zaimati, da mu to nekad nece zatrebati, da ce osjetiti 
ponizenje potrebe da isto to zatrazi od nekoga sebi jednakog ili od 
njega slabijeg. Ljudska dusa je po svojoj prirodi pohlepna i skrta. 

Sta mislis o Onome Koji se uzvisio i Koji je cist od ovakvih 
nedostataka? Kad bi se svi stanovnici Njegovih nebesa i njegove 
Zemlje, od prvog do zadnjeg, ljudi i dzini, zivo i nezivo, sakupili na 
jednom mjestu i svako od njih zatrazio po jednu zelju od Allaha i On 
im svima ispunio zelje, to ni za trim ne bi umanjilo ono sto On ima. 

On je Sam po Sebi Darezljiv, kao sto je Sam po Sebi Ziv, cuje i 
vidi. Njegova darezljivost je popratni atribut Njegovog bozanskog 
bica. Oprost Mu je drazi od kaznjavanja, milost od kazne, dati preko 
zasluzenog draze Mu je od davanja po zasluzi (pravicnosti), a 
davanje Mu je draze od nedavanja. 

Kad se Njegov rob i miljenik - kojeg je zbog Sebe stvorio i 
svaku pocast mu pripremio, kojeg je odlikovao nad svim ostalim 
stvorenjima i ucinio mjestom Njegove spoznaje, kojem je spustio 
objave i slao poslanike, o kojem se brine i kojeg ne zapostavlja i 
kojeg nije samom sebi prepustio - kad se takav izlozi Njegovoj 
srdzbi, ucini ono sto Ga ljuti i Sto On prezire i kad se odmetne od 
Njega, prikloni se i pomogne Njegovog neprijatelja protiv Njega i 
kad presijece put Njegovih blagodati i dobrocinstva koji je Allahu 
najdrazi, a otvori put kazne, srdzbe i osvete, tada i od Darezljivog, 
Plemenitog izazove ono sto je suprotno darezljivosti, dobrocinstvu i 
dobroti, a cime je, inace, opisan, okrecuci na sebe Njegovu srdzbu, 
bijes i kaznu. 

Njegova srdzba i bijes tada zauzimaju mjesto Njegovoga 
zadovoljstva, a osveta i kazna mjesto plemenitosti, dobrote i davanja. 
On svojom neposlusnoscu izaziva ona Njegova (stvaralacka) djela 
koja su suprotna onome sto je Njemu draze, koja su suprotna 
darezljivosti i dobrocinstvu, koje nuzno zahtijeva Njegovo bice (zat). 
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Ovdje je zgodno spomenuti poznatu pricu (hikaju) u kojoj se 
kaze kako je jedan od poboznih ljudi u nekom sokaku vidio kako se 
vrata otvorise i iz njih dijete izide placuci i trazeci pomoc. Njegova 
majka ga je izgonila sa tih vrata sve dok ga nije sa njih istjerala i pred 
njim ih zatvorila, ostavsi unutra. Dijete se malo udalji, zastade i 
razmisli. Nije imao drugog utocista osim kuce iz koje je istjeran, niti 
je nasao nekoga ko bi ga prihvatio osim svoje majke. Vrati se 
slomljenoga srca i tuzan. Nade vrata zakljucana. Umjesto na jastuk, 
stavi glavu na kucni prag, i zaspa. Izlazeci, majka ga ugleda u takvom 
stanju. Ne mogavsi se suzdrzati, baci se po njemu, ljubeci ga i 
placuci. Rece mu: «Sinko, gdje ces to otici od mene? Ko ce te primiti 
osim mene? Zar ti nisam govorila: "Ne suprotstavljaj mi se! Nemoj 
me svojom neposlusnoscu navoditi protiv milosti koju gajim prema 
tebi i koja mi je iskonski data, protiv sazaljenja i zelje za svakim 
dobrom prema tebi!" Zatim ga uze sebi i ude u kucu. 

Dobro razmisli o majcinim rijecima: "Nemoj me svojom 
neposlusnoscu navoditi protiv milosti koju gajim prema tebi i koja mi 
je iskonski data." I razmisli o Poslanikovim, rijecima: "Allahova 
je milost prema Svome robu veca od milosti majke prema svome 
djetetu" ] 

Gdje je to majcina milost u poredenju sa sveobuhvatnom 
Allahovom milosti?! 

Kad Ga rob naljuti svojom neposlusnoscu, time priziva da On 
od njega skrene Svoju milost, a kad se pokaje, time priziva od 
Njega ono sto Mu dolikuje i sto Mu je prece i draze. 

Ovo je samo mali dio koji ti ukazuje na tajnu Allahovog radova- 
nja pokajanju Svoga roba, radovanju mnogo vecem od radovanja 
onoga koji je pronasao svoju devu u pustinji nakon potpuno izgubljene 
nade da ce se to dogoditi. 

Ovako je ukoliko promatramo vezu izmedu bozanskog 
radovanja i dobrocinstva, darezljivosti i dobrote. 

Ako to posmatramo sa pozicije veze s cinjenicom da je On Onaj 
Kome se robuje i Koji se obozava, onda je to znacenje jos vece od 
prethodnog i njega mogu osjetiti samo oni koji Ga istinski vole. 

Zaista je Allah stvorio stvorenja prvenstveno da Mu robuju na 
nacin koji podrazumjeva ljubav, skrusenost i pokornost prema 

1 Buhari, 5.999; Muslim, 2.754. 
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Njemu. To je istina na kojoj su stvoreni nebesa i Zemlja. I to je cilj 
Njegovog stvaranja i naredbe (emra). On, neka je slavljen, voli da se 
obozava i da Mu se bude pokorno. Da nije njihove ljubavi, 
pokornosti i dova Njemu, Allah ne bi ni pogledao Svoja stvorenja. 

On osporava tvrdnje onih koji smatraju kako ih je stvorio radi 
necega drugoga. Da nisu stvoreni radi obozavanja, tevhida i poko- 
rnosti, to bi znacilo da su besciljno i uzaludno stvoreni. Najmudriji 
Sudija i Bog Istinski je daleko iznad toga! Pa kad covjek izide iz 
pokornosti i obozavanja radi cega je stvoren, izide iz Njemu najdra- 
zeg stanja i iz smisla radi kojeg su stvorena stvorenja. Biva kao da je 
zbog nicega stvoren, jer njegova zemlja nije iz sjemena dala 
ocekivani plod nego je izbacila bocasti grm. Kad se vrati onome radi 
cega je stvoren i zbog cega postoji, vratio se onome sto je cilj i sto je 
Stvoritelju najdraze i vratio se mudrosti zbog koje je i stvoren. Na taj 
nacin izlazi iz znacenja besmisla i nesvrsishodnosti, a Gospodaru 
postaje drazi. 

Allah zaista voli one koji se Njemu cesto kaju i koji se cesto 
ciste. Ova ljubav je prouzrokovala najvecu mogucu radost. Da postoji 

veca radost od ove, koju je Poslanik, spomenuo, onda bi sigurno 
bila spomenuta. Medutim, ne postoji veca radost od radosti zbog 
pronadene odbjegle deve o kojoj ovisi zivot i nastavak puta, 
pogotovo nakon izgubljene svake nade u zivot izazvane njenim 
gubljenjem. 

Isto je i sa Njegovom silnom ljubavi prema tevbi pokajnika koji 
Ga voli i cija se ljubav prema necemu poveca, pa to nestane, a onda 
ga nade i bude mu nadohvat ruke. Nema vece radosti od te njegove. 

Sta mislis o prijatelju kojeg mnogo volis, a kojeg zarobi nepri- 
jatelji i od njega te udalji. Ti znas da ce sa njim ruzno postupati i da ce 
ga na razne nacine zlostavljati. Ti si mu najpreci i on je tvoj zasad i 
pomagao si mu u odgoju. Zatim, on izmakne neprijatelju i nemalo te 
iznenadi kad se pojavi na tvojim vratima, umiljavajuci ti se i trazeci 
tvoje zadovoljstvo i pomoc, prljajuci svoje obraze prasinom tvoga 
praga. Kolika bi, samo, bila tvoja radost?! Pa, ti si ga odabrao kao 
prijatelja, zadovoljan si njegovom blizinom i dao si mu prednost nad 
svim drugim ljudima?! 

A nisi ti taj koji ga je stvorio, niti si ga ti obasuo blagodatima. 
Allah je Onaj Koji je stvorio, oblikovao i blagodatima obasuo Svoga 
roba. On voli da upotpuni Svoju blagodat prema njemu i da on istice 
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Njegove blagodati da bi covjek prihvatio i zahvaljivao Mu se na tim 
blagodatima, da voli svoga Zastitnika, pokorava Mu se robujuci Mu, 
da bude neprijatelj Njegovog neprijatelja i da ga mrzi i ne pokorava 
mu se. Allah, iSfe, voli neprijatelj stvo, neposlusnost i prkos Svoga 
roba prema Njegovom neprijatelju, kao sto voli naklonost, pokornost 
i obozavanje svojih sticenika prema Sebi. 

Tako se Njegova ljubav prema covjeku zbog ibadeta, pokornosti 
i vracanja Njemu pridruzuje ljubavi zbog neprijateljstva, prkosa i 
suprotstavljanja Njegovom neprijatelju. Tako se jos vise pojacava 
ljubav Uzvisenog jer se dogodilo ono sto on voli, a upravo je u tome 
sustina radosti. 

U ranijim objavama se Poslanik, i&t, opisuje kao: "Rob Moj zbog 
kojeg se radujem." Ovo je zbog Allahove apsolutne ljubavi prema 
onome koga je ucinio razlogom Svoje radosti. 

I PORED RADOSTI, ON SE JOS I SMIJE 

Pored spomenutog, On se smije robu kad od onoga sto predsta- 
vlja robovanje (ubudijjet) ucini ono sto je Njemu najdraze. 

Smije se Uzviseni i radosti i zadovoljstva. Kao sto se smije 
robu koji se digne iz svoje drage iz mehke postelje, ugodnoga lezaja, 
radi hizmeta Najdrazem, umiljavajuci Mu se i uceci Njegove ajete. 

Smije se covjeku ciji su prijatelji pobjegli pred neprijateljem, a 
on pozuri njemu u susret, prodajuci svoju dusu Allahu, glavom 
okrenutom prema neprijatelju sve dok ne pogine u Allahovom 
zadovoljstvu i ljubavi. 

Smije se onome koji sakrije od svojih prijatelja sadaku koju je 
dao prosjaku onda kad se oni okrenu od njega, zastane malo za 
njima i tajno udijeli, tako da ga ne vidi niko osim Uzvisenog Allaha, 
Koji je njemu dao. Ovaj smijeh je iz radosti i ljubavi prema njemu. 
Isti je slucaj sa sehidom koji Ga sretne na Sudnjem danu, a On mu 
se nasmije od radosti, obradovan njegovim dolaskom. Ovoj radosti 
ne postoji nista slicno, niti postoji ista slicno ovome smijehu, jer 
Njemu nije nista slicno. Vjerujemo u njih radi toga sto su u hadisu 
spomenuti, kao sto vjerujemo u sva Allahova Svojstva koja se u 
Tekstovima spominju. 
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KAZNA NAKON PODIZANJA NEOBORIVOG 
DOKAZA (HUDZDZETA) 

Allah, 3fe, nije se mjesao izmedu covjeka i njegovog grijeha da bi 
protiv covjeka imao neoborivi dokaz Svoje pravednosti i da bi ga, na 
osnovu toga dokaza, kaznio. Smisao toga je u tome da je ljudsko 
priznanje postojanja Allahovog neoborivog dokaza protiv njih 
popratni dio imana, bez obzira bio covjek pokoran ili prkosan. 
Allahov dokaz je uspostavljen slanjem poslanika, objava ljudima te 
time sto im je obznanjen i sto su oni u mogucnosti da znaju. Svejedno 
je jesu li to oni znali ili nisu. Svako ko je mogao spoznati Allahovu 
naredbu i kaznu pa to ne spozna, dokaz protiv takvog je podignut! 
Uzviseni Allah nece nikoga kazniti prije nego sto protiv njega podigne 
dokaz. Kad ga kazni za grijeh, cini to na osnovu neoborivog dokaza o 
zulumu. Uzviseni kaze: 

«A Mi nijedan narod nismo kaznili dok poslanika nismo 
poslali», (El-Isra, 15.). I kaze: 

i >;p, \ fa ; 05 « d 

«Kad god se koja gomila u njeg baci, strazari u njemu ce je 
upitati: 'Zar nije niko dolazio da vas opominje?!' 'Jest, dolazio 
nam je onaj koji nas je opominjao' - odgovorit ce - 'a mi smo 
poricali i govorili: Allah nije objavio ni§ta'», (El-Mulk, 8.-9 ). 

I kaze: 

«Gospodar tvoj nije nikad nepravedno uniStavao sela i gra- 
dove ako su stanovnici njihovi bili dobri», (Hud, 117.). 

O ovom ajetu postoje dva misljenja. Prvo: Nije ih unistio zbog 
njihovog zuluma. Drugo: Nije ih unistio iz Svoga zuluma prema 
njima. Znacenje na osnovu prvog misljenja bi bilo: Ne bi ih unistio 
zbog prethodnog zuluma jer su sada dobri. Odnosno, nece ih unistiti 
zbog onoga sto su ranije od zuluma uradili, a nakon sto su se popravili 
i pokajali. Prema drugom misljenju: On nije zalim prema njima cinom 
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njihovog unistavanja, jer ih nije On unistio kao dobre robove vec kao 
zalime. Oni su zbog svoga suprotstavljanja Allahu zalimi, a On je 
Pravedan u njihovom unistavanju. Ova dva misljenja postoje i o 131. 
ajetu iz sure El-En'am: 

«Tako je, jer Gospodar tvoj nije uniStavao sela i gradove zbog 
zuluma njihova». Uzviseni kaze: 

«Mi poslanika nismo pjesniStvu uiili, to mu ne priliti. Ovo je 
samo pouka - Kur'an jasni, da opominje onoga ko ima pameti, i 
da zasluze kaznu nevjernici», (Jasin, 69.-70.). 

Slavljeni Allah nas obavjestava o postojanju dviju kategorija 
ljudi. Prvi, zivi, oni koji se mogu popraviti i kojima koristi opomena. 
I, drugi, mrtvi, oni koji ne primaju opomenu, niti im ona koristi. 
Sustina ovih drugih je nevaljala i ne prihvata nikakvo dobro. Takvi 
zasluzuju da se nad njima obistini Govor o kazni koja biva nakon 
podizanja neoborivog dokaza protiv, a ne radi cinjenice da njihova 
sustina ne prihvata uputu i vjerovanje. 

Naprotiv, zato sto i ne prihvata, a i ne radi po uputi. Cinjenica 
njihovog neprihvatanja se ocituje tek nakon podizanja dokaza protiv 
njih putem vjerovjesnika. A kad bi ga kaznili zato sto nije prihvatao, 
rekao bi: "Da mi je dosao od Tebe poslanik, povinovao bih se Tvojim 
naredbama". Zato mu je poslao Svoje poslanike, koji su naredivali i 
zabranjivali. Prkosili su poslanim vjerovjesnicima neprihvatanjem 
Upute, pa su kaznjeni zato sto prema njoj nisu radili. Za jednog od 
njih je ispravno reci: On ne bi vjerovao sve i kad bi mu dosao 
vjerovjesnik, kao sto kaze Uzviseni: 

x- 

«Tako ce se obistiniti rijei Gospodara tvoga da vjerovati nece 
oni koji u grijehu zive», (Junus, 33.). 
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I takav je zasluzio patnju, kao sto rece Uzviseni: 

«I tako ce se rijec' Gospodara tvoga ispuniti da ce oni koji 
nisu htjeli da vjeruju - stanovnici u vatri biti», (El-Mu'min, 6.). 

Rijec Gospodara koja ce se ispuniti, to su, ustvari, dvije rijeci: 
rijec o zabludi i rijec o patnji, kao sto kaze Uzviseni: 

«Ali jo§ je davno odredeno da ce nevjernici kaznjeni biti», 

(Ez-Zumer, 71 .)• 

Rijec Slavljenog se u njihovom slucaju obistinila kroz kaznu i 
patnju radi njihovoga nijekanja i nevjerovanja. Zbog toga se 
obistinila rijec o Njegovom dokazu i rijec o Njegovoj pravednosti 
kroz Njegovu kaznu. Rezultat svega ovoga je sljedeci: Slavljeni 
Allah je naredio robovima da budu u skladu sa Njegovim vjerskim 
htijenjem, a ne sa htijenjem njihovog nefsa, uprkos Njegovome 
znanju o smrti srca nekih od njih. Oni koji su Njemu pokorni, dali su 
Allahu prednost i Njegovom htijenju nad vlastitim. Zbog toga su 
zasluzili Njegovu dobrotu. A oni koji su Njemu prkosni, dadose 
svojim htjenjima prednost nad Njegovim. Nad njima se, zbog njihova 
prkosa, podize neoborivi dokaz Njegove pravednosti te ih On radi 
njihovog zuluma kaznjava. 

KRNJAVA DUSA... 
A GOSPODAR PLEMENIT 

Ranije smo spomenuli da covjek grijeseci gleda na cetiri stvari: 
naredbu i zabranu, presudu i odredbu. Spomenuli smo ono sto se 
tice prvih dviju. 

Treca je da covjek pogleda odakle dolazi grijeh i koji je njegov 
izvor. To je dusa koja navodi na zlo (en-nefsul-emmaretu bis-su'i). 
Ona zna da je ona neuka i nepravedna. Iz tog neznanja i nepravde 
izlazi svaka ruzna rijec i postupak. Covjek mora uloziti krajnji napor 
da je znanjem izbavi od svojstva neznanja, a dobrim djelom iz stanja 
zuluma. I opet ce njeno neznanje biti vece od njenog znanja, a nepra- 
vda od pravde. 

Onome cije je stanje ovakvo, prilici da trazi od njenog Stvoritelja 
da je sacuva od zla nje same i da joj dadne bogobojaznosti (takvaluk) 
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i ocisti je. On je Onaj Koji je najbolje ocisti, jer je On njen Gospodar 
i Zastitnik. On treba traziti od Gospodara da ga ne prepustiti dusi ni 
koliki je treptaj oka, jer propao je ako joj ga preda. Niko nije propao a 
da se nije predao svome nefsu. Poslanik, 0, rekao je Husajnu ibnul 
Munziru: "Reci: 'Allahu moj, podari mi razboritost, a od zla moje 
duse me sacuvaj." 1 

U hutbi prilikom potrebe (hutbetul-hadzdze), rekao je: "Hvala 
Allahu, Njemu se zahvaljujemo i od Njega pomoc trazimo, od Njega 
uputu i oprost molimo. Utociste kod Allaha trazimo od zla nasih dusa 
i odzla nasih djela." 2 Uzviseni Allah je rekao: 

«A oni koji budu sacuvani gramzljivosti, bit ce ti koji ce 
uspjeti», (Et-Tegabun, 16.). I rekao je: 

«Zaista je dusa sklona zlu», (Jusuf, 53.). 

Svako ko je spoznao sustinu i prirodu svoga nefsa zna da je on 
izvor i utociste svakog zla, a da je svako dobro u njemu Allahov dar 
kojeg nije bilo u njemu prije nego mu ga je On darovao, kao sto 
kaze Uzviseni: 

«A da nije Allahove dobrote prema vama i milosti Njegove, 
nijedan se od vas ne bi nikad od grijeha o£istio», (En-Nur, 21.). 
I kaze: 

«Ali Allah je nekima od vas pravo vjerovanje omilio, i u 
srcima vaSim ga lijepim prikazao, a nezahvalnost i neposlusnost 
vam omrazio. Takvi su na Pravome putu», (El-Hudzurat, 7.). 

Ova ljubav i mrznja nisu bili u dusi, niti sa njom, ali je Allah 
njima dusu obdario i zbog njih Svoga roba ucinio razboritim: 



Izvor je spomenut.Tirmizi, 3.483; za ovaj hadis Albani kaze daje slab(da'if). 
2 Muslim, 868; Nesai, 3.278; Ibn Madze, 1 .893; Ahmed, 2.744. 
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«Dobrotom i blagodati Allahovom. A Allah sve zna i Mudar 

je», (El-Hudzurat, 8.). 

On je Alim (Sveznan) o onome ko je dostojan ovog dobra, a koji 
u njemu i njime cisti dusu i koji kod njega daje plodove. I on je Hakim 
(Mudri), ne dajuci to onima koji ne zasluzuju koji bi to upropastili 
stavljajuci ga na neodgovarajuce mjesto. 

Druga ljepota tajne pokajanja je da zna kako onaj koji vidi i koji 
je iskren prema svome grijesenju, u svojim losim djelima nikad ne 
vidi dobra. On je izmedu posmatranja Allahovih blagodati i trazenja 
manjkavosti svoga nefsa i djela. Svako ko poznaje sebe i Allahova 
prava i koji je iskren u tome, nikako ne vidi da u njegovim losim 
djelima ima ijedno dobro i da ce Allaha sresti bez icega i u potpunom 
siromastvu. Kad provjeri svoje nedostatke i djela, zna da ona nisu za 
Allaha i da torn robom ne moze kupiti spas od Allahove kazne. A 
kamoli da zadobije veliku Allahovu nagradu. Ali, ako ocisti svoja 
djela, svoje stanje i vrijeme sa Allahom, tada osjeti Allahovu blagodat 
na sebi i shvati kako je ona samo od Allaha, a ne od njegovog nefsa, 
koji je nedostojan te blagodati. 

On neprestano posmatra Allahove blagodati na sebi i posmatra 
mahane svoje duse i djela. Kad god ih potrazi, u to se osvjedoCi. 

Ovo je jedan od najvecih i covjeku najkorisnijih stepena 
spoznaje. Zbog toga je najodabranija dova kojom se trazi oprost 
takozvana sejjidul-istigfar. "Moj Allahu, Ti si moj Gospodar, nema 
drugog boga osim Tebe. Ti si mene stvorio, i ja sam Tvoj rob. 
Ustrajem koliko mogu na rijeci datoj Tebi i na obecanju. Utjecem se 
pod Tvoju zastitu od zla mojih djela. Priznajem Tvoju blagodat 
prema meni i priznajem grijeh svoj. Pa, smiluj mi se. Oprost i mi, jer 
grijehe ne oprasta niko osim Tebe." 1 

Ovaj istigfar podrazumjeva sljedece: covjekovo priznanje 
Allahove moci, bozanstvenosti i jednoce. Priznanje da ga je On 
stvorio i najbolje zna njegovu nemoc i manjkavost u izvrsavanju 
obaveza. Priznanje da je on rob ciji je zivot u Njegovoj ruci. Od 
Njega se ne moze pobjeci, niti postoji drugi zastitnik. Zatim 
obavezivanje samog sebe na ulazak pod okrilje Njegovog ugovora - 



Buhari, 6.323. 
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naredbe i zabrane - kome se obavezao preko svoga Poslanika, a sve 
to u granicama vlastite mogucnosti, a ne shodno ispunjenju obaveza, 
jer ljudi to ne mogu. To je samo mali napor, onoliko koliko se moze. 
Pored svegatoga, ja sam uvjeren u istinitost Tvog obecanja o nagradi 
onima koji se pokore i kazne onima koji su Tebi nepokorni. Ja se 
cvrsto pridrzavam Tvog ugovora, uvjeren u Tvoje obecanje. 

Zatim Ti se iz straha obracam za utociste i spas od zla onoga u 
cemu sam pretjerao prema Tvojim naredbama ili zabranama. Ako me 
Ti od tog zla ne zastitis, onda sam ja sigurno propao. Nepostivanje 
Tvoga prava (hakka) je razlog propasti, ja to priznajem i obavezujem 
sc na postivanjc Tvoje blagodati prema meni. Svoj grijeh u 
potpunosti priznajem i prihvatam. Od Tebe je blagodat, dobrocinstvo 
i svaka dobrota, a od mene je grijeh i steta. Molim Te, grijehe mi 
oprosti i sacuvaj me njihovog zla. Grijehe ne moze oprostiti niko 
osim Tebe. 

Zbog toga je ova dova prvak svih istigfara. Ona u sebi sadrzi 
sustinu robovanja (ubudijjeta). Pa, koji to razuman i iskren covjek 
moze smatrati da ima dobrih djela kad sagleda manjkavosti svoje 
dusc i dijcla, sa jcdne strane, i Allahove blagodati na njemu, sa druge 
stranc? Ovo covjeku daje sliku o njegovim nedostacima i o njemu 
samom. 
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SEJTAN JE UPORAN I SPORO GUBI NADU 

Cetvrta stvar je covjekova spoznaja onoga koji mu nareduje, 
uljepsava i podstice na grijesenje. To je sejtan zaduzen za njega. 

Ta spoznaja mu koristi da se prema njemu odredi kao prema 
neprijatelju, da ga se maksimalno cuva, da bude oprezan i budan i da 
obrati paznju na sve Sto njegov neprijatelj od njega - mozda i 
neprimjetno - zeli. Neprijatelj zeli da ga optereti jednom od sedam 
prepreka (akaba). Sve su teze jedna od druge. Iz teze ce ga pustiti u 
slabiju samo zbog svoje nemoci da ga njome savlada. 

Prva prepreka - je nijekanje Allaha, Njegove vjere, susreta sa 
Njim, Njegovih savrsenih svojstava i onoga sto su nam o Njemu 
kazivali Njegovi vjerovjesnici. Ako ga sejtan uspije opteretiti ovom 
preprekom, njegova vatra neprijateljstva splasne i on ga popusti. A 
ako covjek prede ovu prepreku i spasi se razboritoscu (besiretom) 
Upute i svjetlom imana, on ga potrazi na: 

Drugoj prepreci - prepreci novotarije (bid'ata). A novotarija 
se ogleda ili u ubjedenju suprotnom Istini sa kojom je Allah slao 
vjerovjesnike i spustao objave ili u ibadetima za koje Allah nije dao 
dozvolu, kao sto su nove forme i obredi u vjeri, a od cega Allah 
nece nista primiti. Ove dvije vrste novotarija tijesno su vezane i vrlo 
rijetko se razdvajaju. Ako covjek prebrodi i ovu prepreku i od nje 
umakne svjetlom i cvrstim slijedenjem sunneta i onoga cega su se 
pridrzavali najbolji prethodnici (selef) medu ashabima oni koji su ih 
u dobru slijedili i dosli poslije njih, tada ga sejtan trazi na: 

Trecoj prepreci - prepreci velikih grijeha. Ako uspije da ga 
savlada njome, ucini mu je lijepom i privlacnom. Otvori mu vrata 
lazne nade i kaze mu: "Iman je samo da povjerujes, ne smetaju mu 
grijesi i neposlusnost Allahu". Sejtan mu, otvarajuci vrata lazne nade, 
govori: "Iman je samo vjerovanje, njime se ne okrnjuju losa djela i 
grijesi". Upravo ovo je znacenje davanja lazne nade (irdza'a), novota- 
rije koja unistava vjeru i koja mozda putem njegovog jezika i uha 
upropasti ljude, govoreci im: "Svjedocenju o Allahovoj jednoci 
(tevhidu) ne steti grijeh, kao sto ni dobro djelo ne koristi sa sirkom 
(pripisivanje Allahu slicnog)". Sejtanu je najdraze covjeka optereti 
novotarijom zbog njene oprecnosti vjeri i odbacivanja onoga sa cime 
je Allah poslao svoga Poslanika zato sto se onaj koji je cini ne pokaje, 
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Allahu ne povrati, druge ljude njoj poziva i zbog toga sto u sebi 
sadrzi rijeci o Allahu bez znanja. Zbog otvorenog neprijateljstva 
protiv sunneta i onih koji ga slijede i zbog nastojanja da se ugasi 
svjetlo sunneta. Zbog davanja prednosti onima koje su zapostavili 
Allah i Njegov Poslanik, a zapostavljanja onih koji slijede Allaha i 
Njegovog Poslanika. Zbog uzimanja mjerodavnim onoga sto su 
odbacili Allah i Njegov Poslanik, a odbacivanja onog sto su prihva- 
tili. Zbog prijateljstva sa Njegovim neprijateljima, a neprijateljstva 
prema Njegovim prijateljima. Zbog podrzavanja onog sto je On 
osporio, a osporavanja onog sto je On potvrdio. Zbog ugonjenja u laz 
iskrenih, a vjerovanja lazovima. Zbog suprotstavljanja istini neisti- 
nom, okretanja cinjenica, predstavljanja istine neistinom, a neistine 
istinom. Zbog nevjerovanja u Allahovu vjeru i ometanja da istina 
prodre do srca ljudi. Zbog trazenja stranputica koje ce odvesti sa 
Pravog puta i otvaranja vrata potpune promjene vjere. Novotarija je 
postepen proces koji ide od manjeg ka vecem, sve dok, poput vadenja 
dlake iz tijesta, ne izvede iz vjere onoga koji je bio vjernik. 
Pogubnost novotarije znaju samo oni kojima je data razboritost 
(besiret), a slijepci tumaraju tminama mraka. 

U torn smislu Uzviseni veli: 



«A onaj kome Allah ne da svjetlo nece svjetla ni imati», (En- 
Nur, 40.). 

Ako covjek, Allahovom zastitom ili iskrenim pokajanjem, 
savlada ovu prepreku, sejtan ga potrazi na: 

Cetvrtoj prepreci - prepreci malih grijeha, govoreci mu: "Ne 
brini se za male grijehe koje cinis ako se okanis velikih grijeha. Zar 
ne znas da se oni brisu necinjenjem velikih grijeha i cinjenjem dobrih 
djela?" Ne prestane mu umanjivati njihov znacaj sve dok ih on ne 
pocne upomo ciniti. Onaj koji se boji, strpi i pokaje nakon cinjenja 
velikih i teskih grijeha, bude u boljem polozaju od onog cije je stanje 
ovakvo, jer je upornost u grijehu teza od ucinjenih teskih grijeha 
poslije kojih slijedi tevba. Nema velikog grijeha koji poprati tevba i 
trazenje oprosta, kao sto nema malog grijeha sa upornim grijesenjem. 
Rekao je Poslanik, "Cuvajte se sitnih grijeha ". Zatim je naveo 
primjer ljudi koji se nadu na pustom mjestu, gdje im zatrebaju drva, 
pa jedan donese prut, pa drugi donese, i tako sve dok ne sakupe 
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mnogo drva, zapale vatru i ispeku hljeb. Tako je i sa malim grijesima 
- covjek ih potcjeni dok se oni ne nagomilaju u njemu, sve dok ga ne 
upropaste." 

Ako se covjek spasi oprezom, cuvanjem, stalnom tevbom, 
istigfarom i zamjenjivanjem losih djela sa dobrima, sejtan ga ceka na: 

Petoj prepreci - dozvoljenim stvarima za koja covjek nece 
odgovarati. Njima ga okupira od toga da poveca svoju pokornost 
(ta'at) i napor u povecanju opskrbe potrebne za povratak svome 
Gospodaru. Zatim ga pohlepno nastoji pomaknuti na stepen onih koji 
ostavljaju sunnet. Potom, da iz ostavljanja sunneta prede u ostavljanje 
vadziba. Najmanje sto sejtan time dobije je da covjek propusti veliku 
korist i dobit. I visoke polozaje. A da je covjek svjestan cijene koju 
placa, ne bi propustio nista od onoga sto ga Njemu priblizava. Ali, on 
nije svjestan te cijene. 

Pa, ako se covjek spasi i ove poteskoce zahvaljujuci potpunoj 
razboritosti (besiretu) i svjetlu Upute, spoznaji o znacaju stalne 
pokornosti, o kratkom zadrzavanju u luci, o opasnosti od trgovine i 
darezljivosti kupca i spoznaji o stvarnoj vrijednosti onoga sto nudi 
trgovcima i ako odbije svaku mogucnost osim zagarantirane zarade, 
tada ga Sejtan saceka na: 

Sestoj prepreci davanja prednosti djelima koja spadaju u 
pokornost Allahu, ali su manje vrijedna. Sejtan mu nareduje cinjenje 
takvih djela i ucini ih gizdavim. Pokaze mu njihovu ljepotu i 
vrijednost da bi ga njima zabavio od onih djela koja su od njih bolja i 
vrjednija. Sejtan, kad vec nije mogao da mu upropasti glavnicu 
nagrade (sevaba), nastoji mu upropasti potpunost i izobilje deredze. 
Zato ga manje vaznim djelima zabavi od vaznijih, onima koja nisu 
prioritetnija od onih koja su priori tetnij a, sa Allahu dragim od Allahu 
drazim i sa onima sa kojima je Allah zadovoljan od onih djela sa 
kojima je On zadovoljniji. 

Ali, gdje su oni koji su na ovoj prepreci? To su samo pojedinci u 
danasnjem svijetu. Ogromna vecina se vec saplela na ranije spome- 
nutim preprekama. 

Ako covjek savlada i ovu prepreku, zahvaljujuci poznavanju 
stepenovanja i vrjednovanja djela kod Allaha, njihovoj vrijednosti i 
znacaju, razlikovanju velikih od malih djela, sekundarnih od 

1 Ahmed, 3.808; 22.302. 
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primarnih, prioritetnih od sporednih, glavnih od potcinjenih, jer i 
medu rijecima i djelima postoje prvaci i podanici, glavni i sporedni, 
vrhunski i oni koji su ispod, kao sto se u sahih-hadisu kaze: 
"Najvredniji istigfar je da kazes: Allahu moj, Ti si moj Gospodar, 
nema drugog Boga osim Tebe..." 1 

U drugom hadisu stoji: "Dzihad je vrhunac islama" 2 Ovu prepre- 
ku mogu savladati samo rijetki, uceni, koji posjeduju razboritost 
(besiret) i iskrenost i koji hode putem Upute, oni koji su djela postavili 
na njihovo mjesto i koji su svemu dali njegovo pravo (hakk). 

ROBOVANJE ALLAHU U VIDU PRKOSA 
NEPRIJATELJU 

(UBUDIJET MURAGAME) 

Ako covjek savlada sve navedene prepreke, sejtan ga saceka na 
jednoj koju ne moze nikako zaobici. Jer, da je iko uspio zaobici tu 
prepreku, onda bi to posigurno bili Allahovi vjerovjesnici i najoda- 
braniji covjek, 0, To je poteskoca raznovrsnog uznemiravanja 
sejtanove vojske, koja rukama, jezikom i srcem uznemirava covjeka. 
Jacina tog ezijeta zavisi od visine stepena dobra na kome se covjek 
nalazi. Sto je sve veceg stepena, veci je i atak Sejtanove konjice i 
ljudstva na covjeka. Sejtan mu se suprotstavlja svojom vojskom i na 
razne nacine mu namece sljedbenike svoje partije. Od ove prepreke 
se covjek ne moze spasiti! Sve sto covjek viSe snazi sebe na Pravom 
putu, pozivanju Allahu i izvrSavanju Njegovih naredbi, sejtan sve 
vise nahuskava maloumnike protiv njega. Covjek je na ovoj prepreci 
poput borca pod stalnom borbenom opremom i, uz Allahovu pomoc, 
u stalnoj je bori protiv Allahovog neprijatelja. Ova vrsta robovanja 
(ubudijjeta) specificna je samo za posebne ljude koji su spoznali 
Allaha ('arifi). Ovakvo robovanje se naziva robovanje u vidu prko- 
senja neprijatelju (ubudijjetul-muragame) i njega poznaju samo oni 
kojima je dat potpuni besiret. Allahu nema nista draze od toga da se 
njegov sticenik (el-velijj) muragamom bori protiv Njegovoga neprija- 
telja i da ga zbog Njega ljuti. Allah, 3sk>, na mnogo mjesta u Svojoj 



Prethodno je spomcnut. 
2 Tirmizi, 2.616, i kaze da je hasen-sahih; Ibn Madze, 3.973; Ahmed, 21.546, 
(5/23 1 .); za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 
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Knjizi ukazao je na ovu vrstu ubudijjeta. Jedan od tih ukaza su rijeci 
Uzvisenog: 

«Onaj ko se iseli Allaha radi nadi ce na Zemlji mnogo mjesta, 
uprkos svojim neprijateljima, i slobodu», (En-Nisa, 100.). 

Allah, muhadzira je nazvao muragimom jer se on svojom 
hidzrom bori protiv Allahovog neprijatelja, a Allah voli da se njegov 
velijj (zastitnik) bori protiv Njegovog neprijatelja i da ga ljuti. Na 
drugom mjestu, Uzviseni kaze: 

«Jer njih nece zadesiti ni zed, ni umor, ni glad na Allahovu 
putu, niti ce stupiti na neko mjesto koje ce nevjernike naljutiti, 
niti ce ikakvu nevolju od neprijatelja pretrpjeti, a da im to sve 
nece kao dobro djelo upisano biti - Allah zaista nece dopustiti da 
propadne nagrada onima koji cine dobro», (Et-Tevba, 120.). 

Navodeci primjer Svog Poslanika, 0, i njegovih sljedbenika, 
Uzviseni kaze: 

«Tako su opisani u Indzilu: oni su kao biljka kad izdanak 
svoj izbaci pa ga onda uivrsti, i on ojaia, i ispravi se na svojoj 
stabljici izazivajuci divljenje sijaia - da bi On s vjernicima 
najedio nevjernike», (El-Feth, 29.). 

Izazivanje ljutnje nevjernika je Allahu ugodno djelo i covjeku 
pozeljno, a ko to postigne taj je postigao potpuni ubudijjet. Poslanik, 
m, zaboravnom klanjacu je propisao dvije sedzde (sudzudus-sehvi) i 
rekao: "Ako namaz bude potpun, njih dvije ponize sejtana." 1 



1 Ibn Madze, 1.210; za ovaj hadis Albani kaze daje vjerodostojan (hasan sahih). 



230 



STEPEN POKAJANJA 



U drugoj predaji se kaze: "One budu ponizenje sejtanu." Proz- 
vao ih je El-Murgametejni (dvije prkosnice). 

Ko obozava Allaha prkoseci Njegovom neprijatelju, taj je stekao 
veliki dio iskrenosti. Udio u ovom prkosenju ce biti shodan velicini 
ljubavi covjeka prema svome Gospodaru, njegovoj odanosti Njemu i 
covjekovom neprijateljstvu prema Allahovom neprijatelju. Radi ovog 
prkosa je dopusteno sepurenje izmedu dva ratna tabora te gordost i 
kocopernost i prilikom davanja tajne sadake, kad ga niko osim Allaha 
ne vidi. Jer, to ponizava neprijatelja i time onaj kojeg Allah voli zrtvuje 
sebe i svoj imetak Allaha, dfe, radi. 

Ovu vrstu robovanja poznaje samo mali dio ljudi. Ko okusi 
njezinu slast, place za proslim danima. 

Od Allaha pomoc trazimo, na Njega se oslanjamo, nema snage 
ni moci osim sa Allahom. Kad vlasnik ovog polozaja (mekama) 
pogleda u sejtana i prepozna ga u grijehu, pobuni se protiv njega 
iskrenom tevbom. To njegovo prkosenje (muragama) omoguci mu 
novi vid ubudijjeta. Ovo su samo fragmenti nekih skrivenih i lijepih 
znacenja tevbe, pa ih nemoj potcjenjivati. Mozda ih nikad neces 
pronaci u drugoj knjizi. Allahu pripada hvala i zahvala i uspjeh dolazi 
samo od Njega. 

LJUDSKA PRIRODA ODBACUJE RUZ!\0 

Treca ljepota tajni tevbe je spoznaja ogavnosti onoga sto Allah 
zabranjuje i spoznaja ljepote onog sto nareduje. Da grijesnik shvati 
da je - radeci ono sto mu je Allah zabranio - cinio nered i da je 
propustio ogromnu dobit i korist ne radeci ono sto mu je naredio. I da 
zna da Allah nije nista zabranio ako to nije samo po sebi ruzno, niti je 
nesto naredio ako to nije samo po sebi lijepo. Zaista je Allah stvorio 
ljude sa osjecajem za iskrenost, pravdu, cednost, dobrocinstvo i 
zahvalu na ukazanoj blagodati. Stvorio ih je i sa osjecajem za odboj- 
nost prema svemu sto je suprotno nabrojanom. Odnos toga prema 
ljudskoj prirodi i razumu je kao odnos okusa slatkog i kiselog, mirisa 
mosusa i smrada crkotine, lijepog i ruznog glasa. To je slucaj sa 
svime sto ljudi mogu osjetiti svojim vanjskim ili unutarnjim culima, 
pa na osnovu toga razlikuju lijepo od ruznog, korisno od stetnog. 



1 Muslim, 571; Nesai, 1.238; Ebu Davud, 1.024, 1.026; Ahmed, 1 1.292. 
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Dokaz tome su Allahove rijeci: 




s / / s > 








«A kad urade neko ruzno djelo, govore: 'Zatekli smo pretke 
nase da to rade, a i Allah nam je to zapovijedio'. Reci: 'Allah ne 
zapovijeda da se rade ruzna djela! ZaSto o Allah u govorite ono 
Sto ne znate?' Reci: 'Gospodar moj nareduje pravednost. I obra- 
cajte se samo Njemu kad god namaz obavljate, i molite Mu se 
iskreno Mu ispovijedajuci vjeru! Kao Sto vas je iz nicega stvorio, 
tako ce vas ponovo ozivjeti. On jedne na Pravi put upucuje, a 
druge, s pravom, u zabludi ostavlja, jer oni, umjesto Allaha, §ejt- 
ane za zaStitnike uzimaju i misle da dobro rade. O sinovi 
Ademovi, lijepo se obucite kad hocete namaz obaviti! 1 jedite i 
pijte, samo ne pretjerujte; On ne voli one koji pretjeruju'. Reci: 
'Ko je zabranio Allahove ukrase, koje je On za robove Svoje 
stvorio, i ukusna jela?' Reci: 'Ona su za vjernike na ovome svij- 
etu, a na onome svijetu su samo za njih'. Eto, tako Mi podrobno 
izlazemo dokaze ljudima koji znaju. Reci: 'Gospodar moj zabra- 
njuje razvrat, i javni i potajni, i grijehe, i neopravdano nasilje, i 
da Allahu smatrate ravnim one za koje On nikakav dokaz 
objavio nije, i da o Allahu govorite ono Sto ne znate'», (El-A'raf, 



Uzviseni Allah je objavio da je njihov cin bio ruzno djelo i prije 
nego ga je On ucinio zabranjenim, pa je naredio njegovo ostavljanje 
uzimanjem ukrasa, tj. odjece. Pod pojmom El-fahisetu (ruzno djelo) 



28.-34.). 
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ovdje se misli na njihov tavaf (obikazak oko Kabe) bez odjece, bilo 
da se radilo o muskarcima ili zenama, osim Kurejsa. Zatim Allah, £Se§, 
kaze: « Allah ne zapovijeda da se rade ruzna djela» Znaci, ne 
nareduje ono sto je ruzno razumu i ljudskoj prirodi. Kurejsije su 
predvodili ljude u tavafu za vrijeme hadzdza i umre i opcenito u svim 
obredima hadzdza. Od tih usluga su zivjeli, jer je dova njihovog oca 
Ibrahima bila primljena: 




«Gospodaru naS, ja sam neke potomke svoje naselio u kotlini 
u kojoj se niSta ne sije, kod Tvoga Casnog hrama, da bi, Gospo- 
daru naS, namaz obavljali; zato uiini da srca nekih ljudi ceznu za 
njima i opskrbi ih raznim plodovima da bi zahvalni bili», 

(Ibrahim, 37.). 



Allah dao im je opskrbu za kojom su zudila njihova srca, ali 
vecina njih nije valjano obavljala namaz, niti su se Allahu zahva- 
Ijivali. Naprotiv, postali su nevjernici; klanjali su se kipovima i mrtvi- 
ma. Njihova veza sa evlijama je bila jaca od veze sa Gospodarom 
svjetova. Umjesto da njihov zastitnik bude Allah, oni su sejtana sebi 
uzeli za zastitnika. Sejtan im je u njihovim ocima umanjio blagodat 
kojom ih je Allah opskrbio. Zatim ih navede da uvedu ruznu novota- 
riju: da tavafe oko Kabe samo u odjeci kupljenoj od Kurejsa, da 
poskidaju svoju odjecu i bace je pod noge onih koji obilaze oko 
Kabe. Ljudi to prihvatise i to posta izvor prihoda, sa kojim su Kure- 
jsije raspolagali kako su htjeli. Potom ih nagovori da podignu cijenu 
toj odjeci onoliko koliko bude rasla potraznja za njom. Vecina 
obicnog svijeta to nije mogla platiti, trazili su od oholih prvaka nizu 
cijenu, a oni bi im odgovarali: "To mora biti tako. Ko moze neka 
plati, a ko ne moze, neka bez odjece na sebi cini tavaf." 1 oni su goli 
oko Kabe obilazili. 

Zatim Allah, kaze: «Reci: 'Ko je zabranio Allahove 
ukrase, koje je On za robove Svoje stvorio, i ukusna jela?». Ovdje 
se govori da je nadoknada koju su za to uzimali sama po sebi bila 
dobra i prije zabrane te da opis tajjib (ukusno, dobro) sprjecava 
zabranu, jer bi to bilo suprotno mudrosti. Zatim Allah, 3t&, kaze: 
«Reci: 'Gospodar moj zabranjuje razvrat, i javni i potajni». 
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Dakle, razvrat, ruzna djela (fevahis) su takva i prije i poslije zabrane. 
Zakonodavac ih je zaodjenuo ruznocom nakon sto su ona to i bila 
sama po sebi. Dakle, ta djela su po sebi bila ruzna, a Allahovom 
zabranom, prezirom i mrznjom prema njima i njihovim pociniocima, 
ona su razumu postala jos ruznija. Kao sto su pravda, iskrenost, 
Allahova jednoca, zahvala na ucinjenom dobrocinstvu, sama po sebi 
lijepa, a postala su jos Ijepsa Allahovom naredbom da se to cini, 
Njegovom pohvalom onoga koji to radi i obavjestenjem da On voli ta 
djela i one koji ih cine. 

Stavise, u znamenja Muhammedovog, iH, poslanstva spada i 
njegovo naredivanje dobra, a sprjecavanje zla, dopustanje lijepog, a 
zabranjivanje ruznog. Pohvala i ono sto upucuje na njegovo poslanstvo 
jest cinjenica da zdrav razum potvrduje lijepim sve sto je on naredio 
ili pak dozvolio, a sto je zabranio razum drzi ruznim i nevaljalim. 
Tome su pozivali svi vjerovjesnici, Allahov salavat i selam na njih. 

Njihov poziv je suprotan pozivu uzurpatora, zagovornika onoga 
sto je uzaludno, lazljivaca i sihirbaza, koji pozivaju samo na ono sto 
je u skladu sa vlastitim prohtjevima i sto sluzi njihovim ciljevima za 
postizanje svega ruznog, pokudenog, nemoralnog, grijesnog i nepra- 
vednog. 

Upitan je jednom beduin (pustinjak) koji je, nakon sto se upoznao 
sa pozivom Poslanika, prigrlio islam, o razlogu prihvatanja 
islama. «Sta ti ukazuje na to da je on Allahov Poslanik?» Odgovorio 
je: "Nije naredio nista cemu bi razum rekao: Kamo srece da ga je 
zabranio, niti je zabranio ista cemu bi razum rekao: Kamo srece da ga 
je dopustio. Nije dozvolio nista cemu bi razum prigovorio: Kamo 
srece da ga je zabranio, niti je zabranio iSta cemu bi razum 
prigovorio: Kamo srece da ga je dopustio." Pogledajmo ovog beduina, 
njegovo zdravo promisljanje, cistu prirodu, snagu imana i pravilno 
argumentiranje istinitosti Poslanikovog poziva time sto se njegove 
naredbe i dopustenja podudaraju s onim sto je razumu lijepo, a 
zabrane s onim sto je ruzno. Kaze Uzviseni: 

«Zar ste mislili da smo vas uzalud stvorili i da Nam se necete 
povratiti?», (El-Mu'minun, 1 15.). 

Dakle, mislite li da ste stvoreni ni zbog cega, da vam se naredi ili 
zabrani, da ne budete nagradeni ili kaznjeni? Besmisao je sam po sebi 
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ruzan. To ukazuje da se ta ruznoca ustalila u ljudskoj prirodi i 
razumu. Zbog toga im je Allah to osporio i upozorio ih na povratak 
razumu i ljudskoj prirodi. A oni, kad bi dobro pogledali i razmislili, 
sigurno bi shvatili da Njemu to ne dolikuje, niti je od Njega lijepo da 
stvori stvorenje radi zabave i besmisla, a ni zbog naredbe, ni zbog 
kazne, ni zbog nagrade, niti zbog kazne, onako. Ovo ukazuje da je 
ljepota naredbe, kazne i nagrade osjecaj koji je stalno prisutan u 
ljudskom razumu i prirodi. Svako ko dopusti Allahu pripisati bilo 
kakvu manjkavost, pripisuje Mu ono sto Njemu ne dolikuje i sto je 
suprotno Njegovim lijepim imenima i savrsenim svojstvima. 1 kaze 
Uzviseni: 

s s * u v »» (r ' «v> • f 
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«Misle li oni koji tine zla djela da demo s njima postupiti 
jednako kao sa onima koji vjeruju i dobra djela dine, da ce im 
zivot i smrt biti isti? Kako lose rasuduju!», (El-Dzasije, 21 .). 

Allah, Jfe, osporio je ovakvo razmisljanje upozoravajuci da je 
rijec o ruznom rasudivanju. Onaj ko tako presudi nije pravedan i 
nije u pravu. Isto je i sa rijecima Uzvisenog: 

v ** s S- **** 

«Zar demo postupiti s onima koji vjeruju i dine dobro kao s 
onima koji prave nered na Zemlji, Hi, zar demo postupiti s onima 
koji se grijeha klone isto kao i s grjesnicima?», (Sad, 28.). 

Ovo je negacijsko pitanje koje ukazuje da je to samo po sebi 
ruzno, osporavaju ga i razum i ljudska priroda. Zar mislite da Nama to 
dolikuje ili da je lijepo da Mi to cinimo. Allah, iSfe, negirao je to na 
nacin upucenog upozorenja razumu i ljudskoj prirodi na njegovu 
ruznocu. Ne dolikuje ono sto je po sebi ruzno pripisivati Uzvisenom 
Allahu. 

Isti je slucaj i kad Allah, Jfe, negira pogrdnost pripisivanja 
sudruga Njegovoj bozanstvenosti sa jasnim dokazima koji upucuju na 
ocitu odvratnost razuma i ljudske prirode prema sirku. Allah ukazuje 
da je sirk nesto najruznije i najnepravednije. Sta je to ispravno za 
razum koji ne poznaje u biti pogrdnost sirka, a znanje o njegovoj 
pogrdnosti samo po sebi je ocevidno. Vjerovjesnici su upozoravali 
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narode na njegovu pogrdnost shodno njihovome razumu i prirodi i 
ukazivali su da musrici (mnogobosci) nemaju pameti ni razuma? Cak 
su im osporavali i sluh i vid, tj. sluh srca i njegov vid. Receno je da su 
gluhi, nijemi i slijepi. To je opis njihovih srca; ona ne cuju, ne vide i 
ne govore. Allah, ilfe, uporedio ih je sa zivotinjama koje nemaju 
razuma da bi razlikovale lijepo od ruznog, istinu od neistine. Upravo 
zato ce oni u Dzehennemu priznati da nisu bili od onih koji cuju i 
imaju razum i da bi im - kad bi im se vratio sluh i razum - bilo lijepo 
raditi ono sa cime su dosli vjerovjesnici, a gadilo bi im se 
suprotstavljanje njima. Govoreci o njima, Allah; Jfe, kaze: 

«l reci ce: 'Da smo slusali ili razmisijali, ne bismo medu 
stanovnicima Dzehennema bili!'», (El-Mulk, 1 1). 

Koliko je puta o njima u Svojoj Knjizi rekao: "Kad bismo samo 
razum imali", "Ne bi li se urazumili", upozoravajuci ih na ono sto je 
njihovom razumu i prirodi lijepo ili ruzno. Tako im navodi dokaze 
protiv njih samih, obavjestavajuci ih da im je to dao da bi se 
okoristili, razlikovali lijepo od ruznog, istinu od neistine. Koliko je 
samo u Kur'anu racionalnih i opipljivih primjera koji upozoravaju na 
ljepotu onoga sto jc naredeno, a na odvratnost onoga sto je zabranjeno! 
Onome ko dobro razmisli, Kur'an je prepun toga. Kao, npr., rijcci 
Uzvisenog: 

«On vam kao primjer navodi vas same: da li su oni koji su u 
posjedu vasem izjednaceni s vama u onome Sto vam Mi dajemo, 
pa ste u tome isti, i da li ih se bojite kao Sto se vi jedni drugih boj- 
ite? - Eto, tako Mi, podrobno, izlazemo dokaze Nase ljudima koji 
razmisijaju», (Er-Rum, 28 ). 

Allah, iSfe, kao dokaz protiv njih navodi njih same i njihov razum, 
koji smatra ruznim izjednacavanje njih sa njihovim robovima. Ako je 
neko od vas nezadovoljan i ruzno mu jc kad ga izjednace sa njegovim 
robom, kako, onda, sa Mnom izjednacavate Moje robove i obozavate 
ih kao Mene? Ovo nam pojasnjava da je razumu i ljudskoj prirodi 
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ruzno obozavanje nekog drugog mimo Allaha, dife. Objava upozorava 
i usmjerava razum spoznaji onoga sto je njima i samom razumu 
ruzno. Za to su primjer i rijeci Uzvisenog: 

« Allah navodi kao primjer covjeka koji je u vlasti ortaka oko 
koga se oni otimaju, i covjeka koji je u vlasti samo jednog 
covjeka - da li je polozaj njih dvojice isti? Hvaljen neka je Allah, 
nije, ali vecina njih ne zna», (Ez-Zumer, 29.). 

Uzviseni Allah navodi kao dokaz nevaljalosti sirka razliku koju 
razum pravi izmedu roba koji je u posjedu nekoliko vlasnika, 
poznatih po losem odnosu prema robovima, i roba koji je u potpunom 
posjedu samo jednog vladara. Dozvoljava li razum izjednacavanje 
stanja ta dva roba? Ista je pozicija politeiste (musrika) u odnosu na 
monoteistu (muvehhida), koji se svojim ibadetom predao svome 
Istinskom Gospodaru. Oni nikako nisu jednaki! Na isto se odnose i 
rijeci Uzvisenog' iz sure El-Bekare u kojima se ruznoca hvalisanja 
koje ponistava uradeno, prigovori i uvrede koje kvare milostinju 
(sadaku) porede sa liticom oskudno prekrivenom zemljom i prasinom 
koju pljusak sapere i ostavi golu stijenu, bez icega na sebi. Ovaj 
primjer je vrhunac poredenja onome ko ga razumije. Rijec safvan u 
ajetu znaci kamen, litica. On je poput srca hvalisavog, licemjernog i 
zajedljivog covjeka. Turab ili prasina je trag djela i sadakc na torn 
srcu. Vabil ili kisa je padavina koja u sebi nosi zivot Zemlji. Ako je 
doceka plodna i lijepa zemlja - bilje poraste, a ako je doceka kamenje 
i stijenje - nista ne nikne. Ova kisa je pala po prasini na kamenu, 
saprala je i onda naisla na kamen koji nije pogodan za bilje. 



1 Rijec je o kur'anskom ajetu: 

«0 vjernici, ne kvarite svoju milostinju prigovaranjem i uvredama, kao Sto to Cine 
oni koji trose imetak svoj da bi se ljudima pokazali, a ne vjeruju ni u Allaha, ni u 
onaj svijet; oni su slicni 'litici' sa 'oskudnom zemljom' kad se na nju sruci 'pljusak', 
pa je ogoli; oni nece dobiti nikakvu nagradu za ono sto su uradili. A onima koji 
nece da vjeruju, Allah nece ukazati na Pravi put», (El-Bekare, 264.) 
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Ovo jasno ukazuje da su ljudskom razumu ruzni hvalisanje, 
prigovor i uvreda. Zbog toga je razum upozoren putem poredenja i 
primjera. Potpuno suprotno ovome su rijeci Uzvisenog: 




«Oni koji troSe imetke svoje u zelji da steknu naklonost 
Allahovu i da im to postane navika - slide vrtu na visoravni na 
koji se izliva obilna kiSa, pa daje dvostruk plod; ako ne bude kiSe 
obilne, bude kiSe rosulje. A Allah dobro vidi ono Sto vi radite», 

(El-Bekare, 265.). 



Ova basca na visoravni, koja nije zaklonjena od sunca i vjetra i 
kojoj obilna kisa udvostruci plodove, nesto je lijepo i prijatno razumu 
i osjecajima. Isti je slucaj sa onim koji dadne sadaku u ime Allaha, ne 
radi ljudskog zahvaljivanja nego radi vlastite postojanosti i snage 
davanja. Ne daje sadaku usplahirenoga srca, drhtavih ruku, slabog i 
uvehlog srca, nego kao stabilna i jaka licnost. 

Naime ljudi su po pitanju davanja sadake podijeljeni u dvije 
grupe. Primjer milostinje iskrenog, jakog i stabilnog je kao primjer 
obilne kise, a primjer ostalih je kao primjer slabe kise. To zavisi od 
jacine davanja, iskrenosti (ihlasa) i ubjedenja. Zar ne vidis kako Allah 
upozorava razum da mu je ovo lijepo, a ono prvo ruzno? Za isti 
primjer mogu posluziti i rijeci Uzvisenog: 

«Kome bi od vas bilo drago da posjeduje ba§iu punu palmi i 
vinove loze kroz koju teku rijeke i u kojoj ima svakojakih 
plodova, a da je ostario i da ima nejaku djecu, a da onda naide 
vatrena oluja preko nje i ona izgori? Tako vam Allah objaSnjava 
dokaze da biste razmislili», (El-Bekarc, 266.). 

Allah, $fe, upozorava razum na ruzna djela koja unistavaju ona 
dobra, usporedujuci to sa starcem uplasenim za svoju i sudbinu svoje 
nejake djece, a koji ima bascu palmi, grozda i raznih plodova, od koje 
zive on i djeca. U nju je polagao najvece nade, ona mu je bila najpo- 
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trebnija i zbog nje je osjecao najvecu srecu, a pogodila ju je vatra i 
uniStila. Allah, JU, upozorava razum da je ruznoca grijeha koji potope 
pokornost (ta'at) ravna ruznom stanju u kome se nade takav starac. 

Tako su Omer i Ibn Abbas, protumacili ovaj ajet kao slucaj 
"bogatog covjeka koji dugo radi djela pokornosti kojem Allah poSalje 
sejtana, pa cini losa djela sve dok ne potopi dobra". Ovo biljezi 
Buharija u svom Sahihu. 

Zar ne vidiS kako Allah upozorava na ruznocu cinjenja losih 
djela poslije dobrih i navodi ovaj primjer? 

Zatim, serijatski pravnici (fakihi), govoreci o uzrocima i 
razlozima odredenih propisa, prave razliku izmedu cistog opceg 
interesa (koristi) i onog koji je prior itetniji i onog koji nije i izmedu 
stete koja moze biti ista takva. Daju prednost prvim dvjema koristima, 
koje su prioritetnije nad trecom. Od dva zla biraju ono manje. Oni to 
ne bi mogli ciniti bez uvazavanja mudrosti, razloga i bez spoznaje 
koristi i stete proizisle iz ljudskih postupaka. 



Ovo je treca ljepota tajni tevbe koja pojasnjava da razlikovanje 
lijepog od ruznog podrazumijeva spoznaju razlike izmedu Allahove 
ljubavi i Njegovog zadovoljstva od Njegove univerzalne (iskonske) 
volje i htijenja (el-iradetul kevnijjeti) i neizjednacavanje toga dvoga 
ili smatranja da je to dvoje nerazdvojno, kao §to je slucaj sa 
dzebrijama, koji kazu: "Htijenje i ljubav su isti ili su nerazdvojni, 
Allah voli i zadovoljan je sa svime sto je htio". I kazu: "Sva djela su 
Gospodaru draga jer su proizisla iz Njegovoga htijenja, a ono je bit 
Njegove ljubavi i zadovoljstva. Ovo zahtijeva da niko od vas ne 
smatra zlo ruznim, niti da trazi da se lose djelo smatra losim". Na ovo 
im se odgovori rijecima Uzvisenog: 



«Ali On nije zadovoljan, ako su robovi Njegovi nezahvalni», 

(Ez-Zumer, 7); 



ALLAH HOCE ZLO, ALI NJIME NIJE 
ZADOVOLJAN 




«A Allah ne voli nered», (El-Bekare, 205); 
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4 jlk=>3li J£s») 

«Sve Sto je ruzno, Gospodaru tvome je mrsko», (El-Isra, 38 ). 
Njima je bilo nejasno kako neSto moze Allahu biti mrsko kad je 
On to htio. I kako ne voli nesto Sto je htio da postoji? Ove i slicnc 
ajete su tumacili (te'vilili) tako da to Allah ne voli iz perspektive vjere 
niti je time zadovoljan iz perspektive zakonodavstva. Isto je i sa 
prezirom, tj. On loSa djela nije zakonom dopustio uprkos cinjenici da 
je zadovoljan i voli njihovo postojanje. 

Na tome temelje svoju tvrdnju da im je naredeno da budu zado- 
voljni odredenjem. "A ovo je dio odredenja i mi smo njimc zadovo- 
Ijni. Odakle nam pravo da ga osporavamo i da se borimo protiv 
onoga ko ga provodi kad nam je naredno zadovoljstvo sa odrede- 
nim?" Iskonstruirali su vlastito ubjedenje na sljedeci nacin: "Odrcdcnje 
je drago Gospodaru, nama je naredeno da budemo njime zadovoljni, 
djela su jednaka, ne treba niSta od njih mrziti, niti osporavati." 

Pridodali su tome vlastito ubjedenje o covjekovoj predodre- 
denosti sudbinom i da njegova djela, zapravo, nisu njegova djela. 

Ovo obavezuje na sljedece: Uklanjanje naredbe i zabrane, doki- 
danje Serijata, potpuno prepuStanje sudbini i odlazak tamo gdje te 
sudbina odvede. 

Izvor njihove pogreSke je bila njihova postavka izjednacavanja 
izmedu htijenja i ljubavi i njihovo ubjedenje obaveznosti zadovo- 
ljstva sa kaderom (odredenjem). Mi cemo, inSaallah, objasniti sto je 
vezano za ova dva poglavlja, a sva snaga je kod Allaha. 

Sto se tice htijenja i ljubavi, na razliku izmedu njih ukazuju 
Kur'an, sunnet, razum, cista priroda i konsenzus muslimana. Kaze 
UzviSeni: 

/ s s 

«Oni se kriju od ljudi, ali se ne mogu sakriti od Allaha, a 
On je s njima i kad nocu smiSljaju rijett kojima On nije zadovo- 
ljan», (En-Nisa, 107.). 

Allah, iSfe, obavjestio je ljude da On nije zadovoljan rijecima koje 
smiSljaju, a koje u sebi sadrze neistinu, optuzivanje neduznih, lazno 
svjedocenje i opravdavanje zlocinaca. Ajet je objavljen povodom 
dogadaja koji govori o ovim stvarima, a sve to je dio Njegovog htije- 
nja. Jer, muslimani su jednoglasni u tome da je bilo ono §to je Allah 
htio, a ono sto nije htio - nije ni bilo. 
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Tumaccnje ajeta da Allah ne voli neko djelo iz perspektive vjere, 
uprkos tome Sto On voli da se dogodi, neSto je od cega se mora 
zaStititi Allahov govor, Kur'an. Dzebrije daju sljcdece znacenje: 
"Lose djclo je Allahu drago, ali onaj ko ga bude cinio nece za to biti 
nagraden. LoSe djelo je drago htijenjem, a po Serijatu nikad nece biti 
nagradeno". 

Prvi muslimani i njihovi imami su na to gledali ovako: LoSa djela 
srde Gospodara, ona su mu mrska i po odredenju i po serijatu, uprkos 
cinjenici da su se dogodila Njegovim htijenjem i odredenjem. On je 
stvorio i ono sto voli i ono Sto ne voli. Ovako je i sa svim stvorenjima 
koja je stvorio. Ima ih koja Ga ljute i koje prezire - Iblis i njegova 
vojska i sva loSa stvorenja, a ima ih koji su Mu dragi i sa kojima je 
zadovoljan - vjerovjesnici, poslanici, meleki i evlije. Isto je i sa 
djelima, On je sve stvorio. Postojc Njemu draga i Njemu mrska djcla. 
Stvorio ih je zbog mudrosti stvaranja onoga sto je mrsko i prezreno, 
baS kao i ljude. UzviSeni kaze: 



«...A Allah ne voli nered», (El-Bekare, 205.), iako je nered 
posljcdica Njegovog htijenja, odredenja i sudbine. I kaze: 



«Ako vi budete nezahvalni - pa, Allah od vas ne zavisi, ali 
On nije zadovoljan ako su robovi Njegovi nezahvalni, a zado- 
voljan je vama ako budete zahvalni», (Ez-Zumer, 39.). 

Nevjerovanje (kufr) i zahvalnost (Sukr) dogadaju se Allahovim 
htijenjem i kaderom. Jedno od njih Mu je drago i sa njim je zado- 
voljan, a drugo Mu je mrsko i nije zadovoljan sa njim. Iste su i 
Njegove rijeci nakon zabrane mnogoboStva, nepravde i razvrata: 



«Sve Sto je ruzno, Gospodaru tvome je mrsko», (El-Isra, 38.). 

Ono je Allahu mrsko iako sc dogada Njegovim htijenjem i odre- 
denjem. U sahih-predaji se biljezi da je Allahov Poslanik, rekao: 
"Zaista vam Allah prezire troje: Rekla-kazala, mnogo pitanja i 



<xiil^V^...> 
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rasipanje imetka." 1 Ovo je prezreno iako je njegovo postojanje pove- 
zano sa Allahovim htijenjem. U Musneciu je zabiljezen sljedeci hadis: 
"Allah voli da se koristi Njegova olaksica, kao sto mrzi da se cine 
grijesi." 2 Ovo je ljubav i mrznja prema dvjema stvarima koje postoje, 
istima po htijenju, a razlicitima po ljubavi i mrznji. Gotovo nemo- 
guce pobrojati slicne primjere iz Kur'ana i sunneta. 

Covjeku je prirodno da kaze: Ovo djelo Allah voli, a ovo prezire 
i mrzi, i taj i taj radi ono §to Allah ne voli. Kur'an je prepun spomi- 
njanja Allahove mrznje i srdzbe prema Allahovim neprijateljima. To 
je Njegovo svojstvo (sifat) na kome se zasnivaju kazna i prokletstvo. 
Srdzba nije sama kazna i prokletstvo, nego su kazna i prokletstvo 
posljedica i popratne pojave mrznje i srdzbe. Zbog toga se izmedu 
toga dvoga pravi razlika, kao Sto kaze UzviSeni: 

«Onome ko hotimi^no ubije vjernika kazna ce biti - Dzehe- 
nnem, u kome ce vjeino ostati; Allah ce na njega gnjev Svoj spu- 
stiti i proklet ce ga i patnju mu veliku pripremiti», (En-Nisa, 93.). 

Allah je nacinio razliku izmedu Njegove kazne, srdzbe i prokle- 
tstva. Svaku od njih je ucinio posebnom u odnosu na drugu. 

Poslanikova, dova je bila: "Gospodaru moj, utjecem Ti se 
Tvojim zadovoljstvom od Tvoje srdzbe, i utjecem Ti se Tvojim 
oprostom od Tvoje kazne, i ut jecem se Tebi od Tebe." 3 

Dobro razmisli o Poslanikovom, trazenju zaStite putem 
atributa (sifata) zadovoljstva (rida) od svojstva srdzbe (sehat) i traze- 
nju utociSta putem djela oprosta (el-mu'afat) od djela kazne (el- 
ukube). Prvo dvoje je od svojstva (sifata), a drugo je od posljedice 
toga svojstva. Zatim je sve to pridodao Njegovom uzvisenom bicu; 
sve se to vraca samo Njemu i nikome drugom. Pa ono od cega trazim 
utociste, Tvojom je voljom i htijenjem. I ono cime trazim Tvoje 
utociSte, zadovoljstvo i oprost, i ono je Tvojom voljom i htijenjem. 
Ti, ako hoce§, bude§ zadovoljan Svojim robom i oprosti§ mu, a ako 
hoceS, na njeg se naljuti§ i kaznis ga. Moje trazenje zastite (utocista) 



1 Buhari, 1.477; Muslim, 593. 

2 Ahmed, 5.832, 5.839, (2/108); hadis biljeZi i El-Hcjscmi u El-Mcdzmc'u i kaze: 
"Hadis biljezi Ahmed od pouzdanih prenosilaca", a biljeze ga i EI-Bezzar i Et- 
Taberani, sa dobrim (hasen) senedom. 

3 Muslim, 486; Tirmizi, 3.493; hadis prcnosi Aisa, r.a. 
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od onoga sto prezirem i od cega se cuvam, kao i samo sprjecavanje 
da me to zadesi, takoder je Tvojim htijenjem. 

I drago i mrsko, sve je to sa Tvojim odredenjem i htijenjem. 
Moje trazenje utocista od Tebe kod Tebe je moje utjecanje Tvojoj 
moci, snazi, sili, milosti i dobrocinstvu, sto, opet, biva Tvojom moci, 
snagom, si lorn, pravdom i mudroscu. Ja ne trazim zastitu kod drugog 
od drugog, niti osim kod Tebe trazim utociste od neceg sto je poteklo 
od Tvog htijenja i odredenja. Zapravo, ono je od Tebe. Niti trazim 
zastitu kod drugog od onoga sto je nastalo od Tvog htijenja i 
odredenja, nego me Ti stitis Svojim htjenjem od onoga sto biva 
Tvojim htijenjem. Pa, Tebi se utjecem od Tebe Samog. 

Ove rijeci u sebi nose znacenja jednoce, spoznaje i obozavanja 
koje poznaju samo dobro upuceni u znanje o Allahu i Njegovoj spo- 
znaji. 

Ukazali smo i pojasnili samo mali dio znacenja, a kad bismo to 
opsirno komentirali, o tome bi se moglo napisati veliko djelo. Vrata 
su ti odskrinuta. Ako na njih udes, sigurno ces vidjeti ono sto oci 
nisu vidjele, sto usi cule, niti bi to ikad sreu moglo dogoditi. 

Zeli se reci da je podjela pojavnog svijeta ljudi, svojstava i djela 
na Bogu ugodna, ona sa kojima je On zadovoljan i na Njemu mrska, 
ona sa kojima nije zadovoljan i na koja je On ljut, jasna i da na njih 
upucuju svi dokazi, od razuma i Objave do ljudske prirode i zdravog 
razmisljanja. Onaj ko to izjednaci, suprotstavlja se prirodi po kojoj je 
Allah stvorio ljude. Suprotstavio se razumu i Objavi i izisao iz onoga 
sa cime su dosli vjerovjesnici. 

Zasto je Allah odredio razne vrste dunjaluckih i Ahiretskih kazni 
i ljude osvjedocio u neke od njih? Da nije siline srdzbe i mrznje prema 
onima koji ih svojim djelima zasluze, nc bi bilo ni srdzbe i mrznje 
prema njima. Ta mrznja i srdzba su rezultirali njihovim nevoljama, 
bas kao sto je Njegova ljubav prema djelima koja voli i sa kojima je 
zadovoljan rczultirala raznim radostima onih koji ih cine. 

Svijet se osvjedocio u pocasti, potpune blagodati i pobjede koje 
je On ukazao svojim sticenicima (evlijama), a i ponizenja, kazne i 
patnje prema Njegovim neprijateljima. To je najevrsci dokaz Njegovc 
ljubavi, srdzbe i mrznje. I sama Njegova naklonost prema onima koji 
ga uzimaju za zastitnika i Njegovo neprijateljstvo prema onima koji 
ispoljavaju neprijateljstvo prema Njemu, bit je Njegove ljubavi i 
srdzbe. Privrzcnost (muvalat) je nastala od ljubavi, a neprijateljstvo 
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(bugd) od mrznje. Negiranje svojstava ljubavi (mehabbeta) i mrznje 
(kerahijjeta) jest negiranje sustine privrzenosti i neprijateljstva. 

Ujedno, svjedocanstvo srca o Njegovoj ljubavi i mrznji je kao 
svjedocanstvo ljudi o pocasti i skrusenosti prema Njemu. A sto se tice 
pitanja "zadovoljstva sudbinom", kaze se sljedece: 

Prvo, prema kojoj knjizi, po kom sunnetu i kojom logikom ste 
naucili da se mora biti zadovoljno svakom odredbom i sudbinom? 
Bolje receno, odakle znate da je to dozvoljeno, a kamoli obavezno? 

Ova Allahova Knjiga, Poslanikov, sunnet, logicni dokazi, nista od 
toga ne upucuje na naredbu o tome, niti na pohvalnost toga. 

Naprotiv, postoje odredbe sa kojima On nije zadovoljan, a ima i 
onih koji Ga srde i koje On prezire. Mi nismo zadovoljni svakim 
odredenjem, kao sto ni Uzviseni Sudija nije zadovoljan sa svakom 
Svojom odredbom. Cak postoje i odredbe koje Ga ljute, kao sto 
postoje i pojedinacne odredbe zbog kojih se srdi, zbog kojih prezire, 
proklinje i kudi. 

Zatim se kaze: Odredenje (kada 1 ) ima dvije strane: 

Jedna je njegova povezanost sa Uzvisenim Gospodarem i pripisi- 
vanje tog odredenja Njemu. Posmatrano sa ove strane, On je zado- 
voljan sa odredenjem u cjelini. 

Druga strana je veza odredenja sa covjekom i pripisivanje tog 
odredenja covjeku. Posmatrano sa ove strane, postoji dio sa kojim je 
On zadovoljan i dio s a kojim nije zadovoljan. 

Naprimjer, ubistvo covjeka ima dvije strane. S obzirom da je to 
odredio, zapisao, htio i ucinio ga krajem ubijenog, On je zadovoljan 
time. Medutim, s obzirom da je to cin ubice, da ga je on pocinio i 
uradio s predumisl jajem i svojom voljom te da je time neposlusan 
Allahu, On njime nije zadovoljan i srdi se zbog toga. 
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ANALIZIRAJ SVOJE POSTUPKE 
I RASPRAVLJAJ SA SVOJIM NEFSOM (DUSOM) 

Medu abidima ima onih koji zarko zele nagomilati sto vise 
dobrih djela, a da pri tome i ne obracaju paznju na mahane svoga 
nefsa (duse) i svojih djela, niti kontroliraju ono sto to kvari. Na 
mnostvo djela ih podstice zelja da budu videni i da im se dive, a kad 
bismo obratili paznju na njihovu analizu i samoobracun zbog njih, 
kad bismo razdvojili sta je u torn mnostvu dobrih djela zbog 
dunjaluckih koristi, a sta zbog Istine, zbog zaokupljenosti time ne bi 
imali vremena za tolika djela. Zbog toga se, onome koji ih slabo 
analizira, dobra djela cine lahkim, pa nastoji da ih ucini sto vise, sve 
dok mu to ne postane adet (obicaj). Kad se covjek posveti 
oslobadanju svoje duse od nedostataka i njenom ciscenju od naslaga i 
pretvaranja, tada mu njegova djela postanu teret poput brda i sicusna 
u ocima. Ali, nakon sto osjeti njihovu slast, ucini mu se lahkim 
nosenje njihovog tereta i podnosenje svih njihovih poteskoca. Sladi 
se i uziva u njima, iako osjcca njihovu tezinu. 

Ako zelis ovo shvatiti kako treba, obrati paznju na svoje ucenje 
Kur'ana u koje se ne unescs razmisljajuci o znacenjima koje ono nosi 
u sebi, o tome sta se zeli reci svakim ajetom, koliko se to na tebe 
odnosi, i ako to ucenje ne dopre u pore tvoga srca, vidjet ces kako ces 
takvim ucenjem lahko prouciti cijeli Kur'an ili vecinu Kur'ana ili ono 
sto budes ucio. Tako ces ga dosta prouciti. A ako se, prilikom ucenja 
Kur'ana, obavezes na promisljanje i spoznaju onoga sto se hoce reci, 
onoga sto bi se odnosilo na tebe i sto je po sebi ibadet, na primjenj- 
ivanje kur'anskog lijeka tvome bolesnom srcu, tada ces tesko preci 
jednu suru, pa cak i jedan ajet. Isti je slucaj i ako se svim srcem 
posvetis obavljanju samo dva rekata i ulozis krajnji napor da budes 
ponizan, pokoran i duhom prisutan; samo uz veliki napor ces moci 
klanjati vise od dva rekata. Ako u srcu ne bude toga, neces moci ni 
pobrojati rekate. Zed za gomilanjem dobrih djela, bez vodenja racuna 
o bolestima i nedostacima u njima, dokaz je slabog poznavanja vjere. 

Moze se dogoditi da onaj koji cini mnogo dobrih djela misli da ga 
je Allah za to duzan nagraditi Dzenetom, blagodatima i Svojim 
zadovoljstvom te su zato ta djela velika u njegovim ocima, uprkos 
njegovoj nebrizi o njihovom kvalitetu. 
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Takav i nije svjestan da se samo djelima apsolutno niko nece 
spasiti od vatre, nego prvenstveno zahvaljujuci Allahovom oprostu i 
Njegovoj milosti. 

Nema sumnje da je od mnogih djela koja u sebi nemaju prisustvo 
duha, samokontrole (murakabe) i teznje ka Allahu, slaba korist i na 
dunjaluku i na Ahiretu, a u isto vrijeme su zahtjevna. Takva djela su 
poput djela koja nisu u skladu sa naredbom i nisu iskrena prema 
Allahu. Takva djela su, uprkos cinjeniei da ih je mnogo, umarajuca i 
beskorisna. Povrsno i formalno uradena djela su poput mekinja - 
velika kad se gledaju, a mala je korist od njih. Allah, iSfe, primit ce od 
namaza samo onoliko koliko je covjek bio svjestan tog namaza. 

Takva trebaju biti i sva ostala djela u kojima je naredeno 
prisustvo svijesti i skrusenosti, poput tavafa, obreda hadzdza i tome 
slicno. 

Allahu najdrazi robovi su oni koji cine mnostvo dobrih djela, a 
pri tome vode racuna kako ih obavljaju. Allah to preporucuje rijecima: 

. . .^j^iiiL^^^t^tsLj <5>^«^*J^^I>* ^^^^ 

«Nocu su malo spavali i u praskazorje oprost od grijeha 
molili...», (Ez-Zarijat, 1 7.- 1 8.). 

Komentirajuci ovaj ajet, El-Hasan el-Basri, r.a, rekao je: 
"Klanjali bismo do zore, a potom bismo dugo sjedili cineci istigfar 
(trazeci oprost)." 

Allahov Poslanik, W>, rekao je: "Obavljajte hadzdzza hadzdzom 
i umru za umrom. Zaista to dvoje otklanja siromastvo i grijehe kao 
sto mjesina otklanja jalovinu od zeljeza." 1 Onome koji je trazio da 
mu preporuci nesto cega ce se cvrsto drzati, Poslanik, je rekao: 
"Neka tijezik bude stalno vlazan od spominjanja Allaha." 2 

Sva vjera zapravo i jest stalno povecavanje pokornosti (ta'ata), 
a Allahu najdrazi ljudi su oni sa najvise dobrih djela. 

U hadisi-kudsijji se kaze: "Najdraze dime Mi se Moj rob pribli- 
zava je ono dime sam ga zaduzio (farzovima). Moj rob Mi se pribli- 
zava dobrovoljnim ibadetima (nafilama) sve dok ga ne zavolim, a kad 



1 Tirmizi, 810; Nesai, 2.631, 5/1 15; Ibn Madze, 2.887; Ahmed, 3.660; za ovaj hadis 
Albani kaze da jc dobar (hasen). 

2 Tirmizi, 3.375, i kaze daje hadis hasen-garib; lbn Madze, 3793; Ahmed, 4/188; za 
ovaj hadis Albani kaze daje vjerodostojan (sahih). 
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gazavolim, onda Ja budem njegov sluh, kojim slusa, njegov vid, kojim 
gleda, njegove ruke, kojima hvata, njegove noge, kojima hoda. Uz 
Moju pomoc cuje, uz Moju pomoc gleda, uz Moju pomoc radi, uz 
Moju pomoc hodi. Ako sta zatrazi, to mu dam, a ako zatrazi Moju 
zastitu, Ja ga zastitim." ] 

Ovo je Allahova nagrada i pocast onima koji iz pokornosti 
prema Njemu cine mnostvo dobrih djela. 

VELIKI JE I MALI GRIJEH MU'MINA 
(VJERNIKA) 

Isto tako, grijeh je smatranje grijeha malim, kao sto je grijeh i 
smatrati svoje dobro djelo velikim. 'Arif (onaj koji je Istinu u tome 
spoznao) svoja dobra djela vidi malim, a grijehe velikim. Svako 
dobro djelo koje je u tvojim ocima malo, kod Allaha je veliko. Kad 
god se dobro djelo poveca u tvome srcu, smanji se kod Allaha. Sa 
grijesima je suprotno. Onaj ko spozna Allaha, Njegovo pravo i kolika 
Mu poboznost pripada radi Njegove velicine, njegova dobra djela 
spram toga nestaju i svojim ocima ih vidi vrlo malim. Shvati kako mu 
ona nece biti ono cime ce se spasiti Allahove kazne i da je nesto 
drugo ono sto dolikuje Njegovoj moci i sto odgovara ubudijjetu. 

Sve sto ucini vise dobrih djela, ucine mu se sve sitnijim i manjim. 
To je zato sto mu svako povecanje dobrih djela otvara nova vrata 
spoznaje o Allahu i priblizava ga Njemu. Njegovo srce je vidjelo 
dio Allahove svemoci, koja cini sicusnim sva njegova djela, makar 
ona bila djela i ljudi i dzina zajedno. Ako mu se ta djela ucine 
velikim u vlastitim ocima, to je dokaz njegove zaklonjenosti od 
Allaha i da nije spoznao Allaha i ono sto Njemu dolikuje. Shodno 
ovoj spoznaji i spoznaji svoje duse, grijehe ce u svojim ocima 
vidjeti mnogobrojnim i velikim zbog spoznaje Istine, njenih prava i 
svojih i manjkavosti u obavljanju svega sto dolikuje Allahu, sto On 
voli i cime je svestrano zadovoljan. 



Buhari, 6.502, od Ebu Hurejre, 4»- 
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Oni koji su odabrani kaju se i zbog izgubljenog vremena u igri i 
zabavi jer i to cini manjkavost i gasi svjetlo murakabe 
(samokontrole). Ko vodi racuna o svom vremenu, on se uzdize na 
stepene savrsenstva. Ako uzalud izgubi svojc vrijeme, nc ostaje na 
mjestu na kome je bio, nego ga to spusta na nize stepene (deredze). 
Ako ne ide naprijed, onda se neminovno vraca nazad. Covjek stalno 
putujc gore ili dolje i nikad ne stoji. Naprijed ili nazad. U prirodi i 
serijatu ne postoji stajanje. Postoje samo etape kojc velikom brzinom 
vode u Dzennet ili Dzehennem i postoje brzi i spori, oni koji 
napreduju ili oni koji zaostaju. Na putu niko ne stoji, samo se 
razlikuju u praveu i brzini kretanja. Kaze Uzviseni: 

«On je, zaista, najveca nevolja, ljudima je opomena, onome 
izmedu vas koji zeli ici naprijed ili zaostati», (El-Muddessir, 35.- 
37.). 

U ajetu nije spomenuto stajanje. Dakle, ne postoji polozaj 
izmedu Dzenneta i Dzehennema, niti postoji ikakav put koji bi 
covjeka odveo na neki trcci svijet. Ko god nc bude napredovao sa 
dobrim djelima prcma Dzennetu, nazadovat ce sa losim djelima koja 
vode prema Dzehennemu. 

Ako kazes: "Neminovno je da se umori i zastane svako ko je 
uporan u trazenju, potom ustane i nastavi traziti", reci cu ti: To se 
mora dogoditi. Ali, postoje dvije vrste onih koji zastaju. 

Onaj koji stane da bi odmorio svoju dusu i pripremio je za nasta- 
vak putovanja. Ovo njegovo stajanje je putovanje i ne skodi mu. Jer: 
"Svako djelo ima svoj vrhunac, a svaki vrhunac naginje malaksalosti." 

Onaj koji stane zbog onoga koji ga otpozadi mami i privlaci, pa 
ako mu odgovori, to ce ga sigurno vratiti unazad, a ako ga Allah 
obaspe Svojom miloscu i ukaze mu koliko drugi napreduju ispred 
njega i da on nazaduje, on ce se - pokajnicki ljut - trznuti iz toga 
stajanja i uloziti krajni napor da stigne one koji su ga pretekli. Nastavi 
li slusati onoga koji ga je zaustavio, ne samo da se nece zadovoljiti sa 
vracanjem u prvobitno stanje nemara i udovoljavanja zeljama onoga 
koji ga mami, nego ce pasti na najnizi stepen. Njegovo stanje je kao 
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stanje bolesnika kojem se, nakon izljecenja, bolest ponovo vratila, sto 
je opasnije i teze od prve bolesti. 

Opcenito gledano, ukoliko Allah, ne sacuva takvog covjeka i 
ne izbavi ga iz stiska njegovog neprijatelja, taj covjek ce cijeloga 
zivota ici unazad, natraske svojim stopama ili ce upotpunosti okrenuti 
leda od istine. Nema snage bez Allaha, a sacuvan je od grijesenja 
samo onaj koga Allah sacuva. 

Iznad svega ovoga postoji jos jedan, veci i specificniji, mekam 
(polozaj) tevbe (pokajanja). Njega poznaju samo odabrani zaljublje- 
nici, koji, u odnosu na pravo Voljenog, sva svoja djela, stanja i rijeci 
bojazljivo smatraju malim. Svoja djela smatraju samo manjkavim i 
prezrenim, a Voljenog velicinom koje nisu dostojna njihova djela. 
Oni sa najvecim mogucim prezirom gledaju na svoja djela, stanja i 
rijeci. Kad budu nemarni prema onome sto od njih zeli Voljeni i kad 
ne ispune Njegov hakk (pravo), oni se pokaju tevbom koja je ravna 
tevbi od velikih grijeha. Takvi su u stalnoj tevbi i ona ih nikad ne 
napusta. Njihova tevba je jedno, a pokajanje drugih je nesto sasvim 
drugo. Utom smislu Uzviseni veli: 



«... A nad svakim znalcem ima joS znaniji», (Jusuf, 76.). 

Kako raste ljubav prema Voljenom, tako se povecava i njihova 
spoznaja vlastite manjkavosti u odnosu na pravo koje Njemu pripada. 
Zbog toga je njihova tevba velika, njihov strah je jaci, a samoprijekor 
mnogo jasniji nego kod drugih ljudi. Ono od cega se ovi kaju 
drugima je jedno od najvecih dobrih djela! 
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Ukratko cemo spomenuti najvaznije propise tevbe za kojima 
postoji velika potreba i covjeku ne dolikuje da ih ne poznaje. 

Pozuriti sa pokajanjem je stroga i neodlozna obaveza (fard alel- 
fevr). Ukoliko je covjek odlozi, bit ce grijesan zbog odgadanja. Nakon 
ucinjenog pokajanja, ostaje mu jos jedno pokajanje - ono od odgada- 
nja pokajanja. Vrlo je malo pokajnika koji ovo imaju na umu. Obicno 
smatraju da nije potrebno nista vise nakon ucinjenog pokajanja za 
grijeh. A duzni su se pokajati i zbog odgadanja tevbe. Spasiti se od 
grijeha za koje se zna i za koje ne zna moze se samo opcom tevbom, 
jer je mnogo vise grijeha za koje covjek ne zna od grijeha za koje zna. 
Neznanje o njima mu nece biti izgovor da za njih ne odgovara ukoliko 
je bio u mogucnosti da zna. On je grijesan zbog ostavljanja znanja i 
djela. Neposlusnost (ma'sijet) u njegovom slucaju je jaca od neposlu- 
snosti drugih ljudi. U Ibn Hibbanovom Sahihu se prenosi da je 
Allahov Poslanik, &, rekao: "Sirk je u mom ummetu skriveniji od 
mravljeg hoda. " Ebu Bekr upita: "Kako se rijesiti toga, Allahov 
Poslanice?" Rece mu: "Rijecima: 'Gospodaru moj, od Tebe trazim 
zastitu od toga da Ti svjesno (sa znanjem) ucinim sirk i od Tebe 
trazim oprost od onoga sto ne znam " '. 1 

Ovo je trazenje oprosta od grijeha za koje Allah zna, ali ne i 
covjek. 

U Sahihu se biljezi da je Poslanik, u namazu ucio sljedecu 
dovu: "Allahu moj, oprosti mi moje pogreske, neznanje, neumjerenosti, 
ono sto Ti znas bolje od mene. Gospodaru moj, oprosti mi moju zbilju i 
salu, gresku i namjeru, a sve to je od mene. Gospodaru moj, oprosti mi 
ono sto sam uradio i ono sto cu uraditi, ono sto sam tajio i ono sto sam 
na javu iznosio, a sto Ti znas bolje od mene. Ti si moj Bog, osim Tebe 
nema drugog boga" 1 



1 Hadis je slab (da'if), biljeii ga El-Akili u Ed-duafaul-kebiru, Es-Sujuti u Musncdu 

Ebu Bckra pod brojem 599. Sejh El-Gaman'jj Abdullah ibn Muhammcd smatra 
lanac prenosilaca ovog hadisa slabim (da'if). 

2 Buhari, 6.398, 6.399; Muslim, 2.719, (Ez-Zikr vc Ed-dua'a, od Ebu Musaa, 70.); 
Ahmed, 19.239 
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U drugom hadisu stoji da je rekao: "Moj Allahu, oprosti mi sve 
moje grijehe, male i velike, nenamjerne i namjerne, tajne i javne, 
prve i posljednje"} 

Ova opcenitost i sveobuhvatnost pokajanja se odnosi na sve lju- 
dske grijehe, na one za koje je covjek znao i na one za koje nije znao. 

TEVBA SE UVIJEK OBNAVLJA 

Medu propisima tevbe je i pitanje uvjetuje li se valjanost time da 
se covjek vise nikad ne vrati grijehu koji je cinio ili se to ne uvjetuje. 

Jedni to uvjetuju i kazu: Povratak grijehu je jasan znak neispra- 
vnosti pokajanja. 

Vecina smatra da to nije uvjet valjanosti tevbe. Ispravnost poka- 
janja, smatraju oni, ovisi od prestanka cinjenja toga grijeha, kajanja 
za ucinjenim i cvrste odluke da se vise nikad ne ucini taj grijeh. 

Postavlja se pitanje sta je sa ljudskim hakom (pravom). Uvjetuje 
li se prije tevbe trazenje oprosta za povredu ljudskih prava? Ovo 
pitanje treba rasclaniti i pojasniti, sto cemo, insallah, uciniti kasnije. 
Ako covjek ponovi grijeh zbog kojeg se ranije pokajao i cvrsto odluci 
da ga vise nece ciniti, postaje poput onoga koji prvi put cini taj grijeh 
i to mu ne kvari raniju tevbu. 

Ovo pitanje se temelji na sljedecem pravnom pitanju: Vraca li 
se covjeku grijeh za djelo za koje se ranije pokajao ukoliko ga 
ponovo ucini i hoce li, ako umre prije pokajanja, biti kaznjen za oba 
grijeha? Je li tevba uklonila grijeh prvog djela i hoce li biti kaznjen 
samo za drugi grijeh? 

O ovome pitanju postoje dva misljenja. 

Jedni kazu da mu se vraca prvi grijeh zbog neispravne tevbe 
nastale ponovnim cinjenjem istoga grijeha. 

Oni kazu: Odnos tevbe prema grijehu je identican odnosu islama 
prema nevjerovanju. Kad nevjernik primi islam, brisu mu se svi grijesi 
nevjerovanja i ostali grijesi, a kad se odmetne od islama, vrate mu se, 
zajedno sa grijehom riddeta (otpadnistva od vjere), svi raniji grijesi. 



Muslim, 438; Ebu Davud, 878. 
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U Sahihu se biljezi da je Poslanik, rekao: "Ko bucie ciobrog 
islama nece odgovarati za ono sto je uradio u dzahilijjetu, a onome 
ko bude los i nakon primanja islama, racunat ce se ono prije i ono 
sada"! Tako ce biti onima koji prihvate islam, ali u njemu budu losi. 
Poznato je kako je riddet nesto sto je najruznije u islamu i da se 
poslije odmetnistva vracaju grijesi pocinjeni prije islama. 

Isti je slucaj sa tevbom izmedu dva grijeha i sa novim 
grijesenjem se vraca i raniji i kasniji grijeh. Kazu: Ispravnost poka- 
janja je uvjetovana njegovim trajanjem tokom cijelog zivota, a ono 
sto je uvjetovano prestaje postojati nakon prestanka uvjeta, isto kao 
sto je ispravnost islama uvjetovana njegovim postojanjcm do 
momenta smrti. 

Kazu: Pokajanje je obaveza koja je ogranicena zivotnim vijekom 
i njegovo vrijeme je zivotni vijek. Zbog toga je potrebno da 
pokajanje prati covjeka dok je ziv. Ono je, u odnosu na zivot, poput 
ustezanja od svega sto kvari post. Covjek koji bi postio vecinu dana, 
a potom to pokvario necim sto kvari post, pokvario bi ono sto je vec 
ispostio i to mu se ne bi uracunalo, i bio bi isti kao i onaj koji nikako 
nije postio. 

Navode da to dokazuje hadis Poslanika, 0: "Covjek cini djela 
stanovnika Dzenneta sve dok izmedu njega i Dzenneta ne bude koliko 
je lakat, pa ga pretekne ono sto mu je zapisano i uradi djelo 
stanovnika vatre i ude u nju". 2 Ovaj hadis je opcenit i ne preeizira da 
to drugo djelo bude nevjerovanje (kufr) koje podrazumijeva vjeciti 
boravak u vatri ili grijeh cija je kazna ulazak u vatru. Nije receno: "Pa 
se odmetne i napusti islam", nego je receno da uradi djelo zbog koga 
mora u vatru. U pojedinim Sunenima se biljezi hadis: "Covjek bude 
pokoran Allahu sezdeset godina, pa kad bude na samrti, ucini 
nepravdu u (vasijjetu) oporuci i ude u vatru"^ Ruzan kraj (su'ul- 
hatima) zivota je siri pojam od zavrsetka zivota sa nevjerovanjem i 
grijehom, a djela se vrednuju prema svome kraju. 



1 Buhari, 6.921, od Ibn Mes'uda, Muslim, 120; Ibn Madze, 4.242; Ahmed, 
3.585; Darimi, I. 

2 Buhari, 6.594; Muslim, 2.643; Tirmizi, 2.137; Ebu Davud, 4.708; Ibn Madze, 76; 
Ahmed, 3.61 7. 

3 Tinnizi, 2.1 17; i kaze da je sahih. Ebu Davud, 2.867; Ibn Madze, 2704; za ovaj 
hadis Albani kaze daje slab (da'if). 
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Neko ce prigovoriti i kazati: To bi znacilo da losa djela brisu 
dobra, sto je misljenje mu 'tezila, a Kur'an i sunnet govore da dobra 
djela brisu losa, a ne obrnuto: 




«Dobra djela zaista poniStavaju hrdava», (Hud, 1 14.). 
Poslanik, 0, rekao je Muazu, "Bo/ se Allaha ma gdje bio, lose 
djelo zamijeni dobrim koje ce ga pobrisati, a prema ljudima se lijepo 
odnosi"} Odgovor na ovaj prigovor je sljedeci: Kur'an i sunnet 
ukazuju da ce se djela vagati i da dobra djela brisu losa. Nema 
oprecnosti u Allahovoj Knjizi, niti se moze odustati od Kur'ana radi 
misljenja mu'atezila - onih koji slijede prohtjeve i fanatizam, nego 
prihvatamo istinu od onoga koji je izgovori, a neistinu vracamo 
onome koji je izgovori. 

Sto se tice vaganja dijela, to je spomenuto u 8. i 9. ajetu sure El- 
A'raf, 21. ajetu sure El-Enbija, od 101. do 111. ajeta sure El- 
Mu'minun, u suri El-Kari'a i od 19. do 37. ajeta sure El-Hakka. 

A sto se tice ihbata (ponistenja ranije ucinjenih dobrih djela), 
Uzviseni Allah je rekao: 

«0 vjernici, pokoravajte se Allahu i pokoravajte se 
Poslaniku, i ne niStite djela svoja», (Muhammed, 33.). Ponistavanje 
djela je ovdje protumaceno kao riddet (odmetnistvo od vjere) zato sto 
je to najtezi, ali ne i jedini grijeh koji ponistava dobra djela. Uzviseni 
kaze: 

«0 vjernici, ne kvarite svoju milostinju prigovaranjem i 
uvredama...», (El-Bekare, 264.). Ta dva razloga su pokvarila sadaku. 

Allah, prigovor i uvredu je uporedio sa stanjcm onoga koji je 
svoju sadaku pokvario rijalukom (da bi se pred svijetom pokazao) u 
ajetu: 



' Tirmizi, 1.987; Ahmed, 20.847; Darimi, 2671; za ovaj hadis Albani kaze da je 
dobar (hasen). 
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«0 vjernici, ne dizite glasove svoje iznad Vjerovjesnikova 
glasa i ne razgovarajte s njima glasno, kao Sto glasno jedan s dru- 
gim razgovarate, da ne bi bila poniStena vaSa djela, a da vi i ne 
primijetite», (El-Hudzurat, 2.). 

U Sahihu se biljezi da je Allahov Poslanik, 0, rekao: "Ko ostavi 
ikindiju, propala su mu dobra djela"} Aisa, r.a, robinji Zejd ibn 
Erkama, koji je prodavao sa kamatom (bej'ul-'ine), rekla je: "Obavi- 
jesti ga da je pokvario svoj dzihad sa Poslanikom, 0, osim ako se ne 
pokaje". 2 U komentaru ove predaje, imam Ahmed kaze: "tovjek je 
duzan ozeniti se ako strahuje za sebe. Pozajmit ce i ozeniti se da ne bi 
pao u zabranu koja bi mu unistila dobra djela". 

Ako je serijatsko pravilo da neki grijesi ponistavaju dobra djela 
zasnovano konsenzusom muslimana (idzmaom) i da na ponistavanjc 
nekih grijeha ukazuje i tekst Objave, onda je dozvoljeno i da grijeh 
ponavljanja grijeha brise pokajanje (tevbu) kao dobro djelo. Tada, 
kao da tevbe nije ni bilo, a oba grijeha se spoje i medu njima nestane 
pregrade, pa tako oba imaju uticaj. 

Kazu: Kur'an, sunnet i idzma' upucuju na vaganje djela sa ciljem 
uzimanja u obzir onoga sto prevladava, pa se ono uzima u obzir i 
prema njemu se postupa, a ne prema onome sto je prevagnulo. Ibn 
Mes'ud kaze: "Sa ljudima ce se na Sudnjem danu svesti racun. Ko 
bude imao samo jedno lose djelo vise od dobrih, uci ce u vatru, a ko 
bude imao samo jedno dobro djelo vise od losih, uci ce u Dzennet". 
Potom je proucio ajet: 




1 Buhari, 553, od Burejde, 4»; Nesai, 474; Ibn Mad2e, 694; Ahmed, 22.448. 

2 Biljezi ga Ed-Darekutnijj, vidi Et-Tenkih od Ez-Zehebija. Madis o kupoprodaji 
zvanoj (bcj'ul-'inc) biljeze Ebu Davud, 3.462, i Ahmed, 4.987, 27.573; za ovaj 
hadis Albani kaze da je vjcrodostojan (sahih). Spomenuta vrsta kupoprodaje se 
ogleda u tome da covjek proda svoju robu drugome uz odgodeno placanje i odrc- 
denu cijenu, a onda odmah tu robu kupi po nizoj cijeni. 
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«...Oni £ija dobra djela prevagnu, oni ce Sta zele postici; a oni 
iija dobra djela budu lahka, oni ce, zato Sto dokaze NaSe nisu 
priznavali, stradati», (El-A'raf, 8.-9.). Zatim je rekao: "Tas vagc 
(mizana) pretegnut ce ili biti pretegnut za zrno gorusice". 

Drugoj skupini pripadaju oni koji smatraju da se krsenjem ranije 
ucinjene tevbe ne vraca raniji grijeh. Svoje misljenje temelje na 
tvrdnji da je raniji grijeh uklonjen tevbom kao da ga nije ni bilo. Nije 
se ni vratio tome grijehu i ucinjeni grijeh jc novi, a ne stari grijeh. 

Kazu: Valjanost tevbe se ne uvjetuje dozivotnom nepogrje- 
sivoscu, nego raniji grijeh brisu pokajanje, prestanak i cvrsta odluka 
da se ne vrati grijehu. Kad se ponovo ucini zabranjeni cin, pise se novi 
grijeh. 

Kazu: Vracanje grijehu nije poput nevjerovanja koje rusi dobra 
djela. Nevjerovanje ima posve drugi status i zato ono unistava sva 
dobra djela, a povratak grijehu ne ponistava ranije uradena dobra 
djela. 

Kazu: Pokajanje jejedno od najvecih dobrih djela. Kad bi povra- 
tak grijehu unistio pokajanje, onda bi, pored tevbe, unistio i druga 
dobra djela, a to je sigurno netacno. Takav stav je slican haridzijskom 
ucenju, koje pocinioca velikoga grijeha smatra nevjernikom, ili 
ucenju mu'tezila, koji pocinioca velikoga grijeha vide u vjecnom 
Dzehennemu, bez obzira na hiljade uradenih dobrih djela. Ove dvije 
skupine su saglasne u tome da ce pocinilac velikog grijeha vjecno 
boraviti u vatri, ali ga haridzje smatraju nevjernikom, a mu'atezile 
grijesnikom. Sa stanovista islama, obje ove skupine su u zabludi i u 
suprotnosti su sa islamskim ucenjem, razumom i principom pravde. 
Uzviseni je rekao: 

«Allah nece nikome ni trunku nepravde utiniti. Dobro djelo 
On ce umnogostruiiti i jo§ od Sebe nagradu veliku dati» (En- 
Nisa, 40.). Kazu: Ahmed u svom Musnedu spominje predaju od 
Poslanika, 0: "Allah voli Svoga grijehom iskusanog roba koji se 
mnogo kaje". { To je osoba koja se svaki put pokaje zbog grijeha koji 
ucini. Kad bi njegov povratak grijehu kvario pokajanje, onda to ne bi 



' Ahmed, 605, 810; za ovaj hadis Ahmed Sakir kaze: "Lanac prenosilaca ovoga 
hadisa je veoma slab (da'if dzidden), gotovo da je apokrifan (mevdiT)". 
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bilo drago Allahu, nego bi takvo pokajanje prije bilo uzrok Njegove 
srdzbe. 

Kazu: Allah, i5i>, prihvatanje tcvbe je povezao sa istigfarom 
(trazenjem oprosta) i neustrajavanjem u torn grijehu, ali ne i sa nevra- 
canjem Njemu, pa je rekao: 



«l za one koji se, kad grijeh pofine Hi kad se prema sebi ogri- 
jeSe, Allaha sjete i oprost za grijehe svoje zamole - a ko ce opro- 
stiti grijehe ako ne Allah? - i koji svjesno u grijehu ne ustraju», 

(Ali-Imran, 135.-136.). 

El-Israr (ustrajnost u grijehu) je cvrsta odluka srca da se vrati 
istom grijehu kad god mu se zato ukaze prilika, a to sprjccava oprost 
grijeha. 

Kazu: Sto se tice kontinuiteta tevbe, on jc uvjet njene potpunosti, 
a ne uvjet ispravnosti onoga sto je od nje proteklo. To nije slucaj sa 
ibadetima poput posta i broja rekata u namazu. Ibadet je cjelina za 
sebe i nece biti primljen ukoliko nedostaju neki njegovi dijelovi. 
Tevba je skup ibadeta identicnih broju grijeha. Za svaki grijeh postoji 
posebna tevba. Ako covjek uradi jedan ibadet, a izostavi drugi, to 
nikako ne znaci da izostavljeni ibadet ponistava ucinjeni, u sta smo se 
ranije uvjerili. 

Tome u prilog ide i sljedeca postavka: Kad bi covjek jedan dio 
ramazana postio, a drugi bez opravdanog razloga ne bi postio, bi li to 
sto nije postio neke danc unistilo nagradu za dane koje je postio? Isti 
je slucaj sa osobom koja posti a nc klanja, daje zekat a nc obavi 
hadzdz. 

Bit ovoga pitanja je u sljedecem: Ranija tevba je dobro djclo, a 
povratak grijehu je lose djelo. Taj povratak grijehu nc kvari 
pokajanje, kao sto ne kvari ni druga dobra djela koja su prije 
ucinjena. Kazu: Ovo je u skladu sa ehli-sunnetskim nacelima prema 
kojima covjekov vela (pokornost) prema Allahu i neprijateljstvo 
imaju dvije razlicite strane. Takva osoba je draga i mrska Allahu. Cak 
je moguce da ta osoba u sebi ima iman (vjeru) i nifak (licemjcrje, 
vjeru i nevjerovanje) te da jednome od toga dvoga budc blize, kao sto 
Uzviseni Allah kaze: 
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«...Toga dana bili su blize nevjerovanju nego vjerovanju...», 

(Ali-Imran, 167.). 




«Vecina ovih ne vjeruje u Allaha, nego druge Njemu smatra 
ravnim», (Jusuf, 106.). 

Potvrdio im je postojanje imana, istovremeno im potvrdujuci i 
sirk. Ako bi sa tim sirkom bilo nevjerovanje u Allahove poslanike, 
vjerovanje u Allaha im ne bi koristilo. Ako bi, pak, vjerovali u 
vjcrovjesnike, cinjenje raznih vrsta sirka ne bi ih izvelo iz kruga 
vjerovanja u vjerovjesnike i Sudnji dan. Prijetnja upucena njima je 
teza od prijetnje upucene pociniocima velikih grijeha. 

Njihov sirk se dijeli na dvije vrste: skriveni i jasni. Skriveni sirk 
mozda i budc oprosten, ali jasni sirk Allah nikad nece oprostiti, 
osim ako se zbog toga ne pokajemo. Allah zaista nece oprostiti da 
se drugi smatraju ravnim Njemu. 

Zbog postojanja ova dva razloga, ehlu-sunnet ovim nacelom 
dokazuje ulazak pocinilaca velikih grijeha u Dzehennem, a potom 
njihov izlazak iz njega i ulazak u Dzennet. 

Nakon sto smo to dokazali, znamo da je onaj ko se vraca grijehu 
mrzak Allahu zbog ponovnoga cinjenja grijeha, ali Mu je drag zbog 
cinjenja tevbe i ranijih dobrih djela. Allah je, Svojom pravdom i 
mudroscu, svakom uzroku povezao trag i posljedicu. Nikome nece ni 
koliko jedan trun uciniti nepravdu: 

«A Gospodar tvoj nije nepravedan prema robovima Svojim», 

(Fussilet, 46.). 
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Kad nanovo ucinjena loSa djela obuzmu prethodna dobra djela i 
poniSte ih, a potom se zbog njih covjek najiskrenije pokaje, povrate 
mu se sva ranija dobra djela i ne racuna se da ih je nanovo uradio 
nego mu se kaze: "Pokajao si se sa svim ranijim dobrom. Tvoja dobra 
djela koja si uradio u islamu, poput oslobadanja od ropstva, 
milostinje i odrzavanja rodbinskih veza, veca su od djela nevjemika 
koja si uradio za vrijeme svog nevjerovanja". 

Hakim ibn Hizam je rekao: "Allahov Poslanice, hocu li ja imati 
nagradu za oslobadanje od ropstva i milostinju datu u dzahilijjetu i za 
odrzavanje rodbinskih veza?" Rece mu: "77 si primio islam sa svim 
ranije ucinjenim dobrom"} Ovo je zato Sto je lose djelo koje se 
isprijecilo izmedu dviju pokomosti uklonjeno tevbom. Na taj nacin, 
to djelo kao da nije ni ucinjeno, a dvije pokomosti su se sastale i 
ujedinile. A Allah o tome najbolje zna. 

POKAJANJE SRCA JE POTPUNO 

Medu propisima tevbe je i sljedece pitanje: Je li ispravno pokaj- 
anje grijeSnika koji nije u stanju pociniti grijeh zato Sto se izmedu 
njega i grijeha isprijecilo neSto, pa je gotovo nemoguce da to ucini? 
Naprimjer, pokajanje lazova, onoga koji potvori ili lazno posvjedoci 
nakon Sto mu odsijeku jezik, pokajanje bludnika s odsjecenim spolnim 
organom, pokajanje kradljivca ili falsifikatora nakon odsijecanja ruke, 
ili pokajanje bilo koga kome bi provodenjem hadda (Serijatske kazne) 
bilo onemoguceno cinjenje ranijeg grijeha, zbog nepostojanja motiva 
zbog kojih je ranije cinio taj grijeh. 

Ocito je da je takvo pokajanje ispravno, moguce i realno. Takva 
osoba ima sve kljucne preduvjete za pokajanje, a ono Sto ona moze 
uciniti jest kajanje. U Musnedu se biljezi predaja koja seze do 
Poslanika, & (merfu '): "Kajanje je tevba". Kajanje za ucinjeni grijeh i 
ukor svoje duSe zbog tog grijeha je, ustvari, tevba. Kako se moze 
oduzeti pravo na pokajanje kad se neko zestoko kaje zbog grijeha i 



1 Buhari, 1.436,2.220; Muslim, 123; Ahmed, 14.894. 

2 Ibn Madie, 4.252; Ahmed, 3.558, 4.004; za ovaj hadis Albani kaze da jc vjero- 
dostojan (sahih). 
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zbog toga kori svoju dusu? Posebno ako tome jos dodamo i plac, tugu 
i njegov strah i cvrstu namjeru i odluku da - kad bi bio sposoban i u 
mogucnosti uciniti grijeh - sigurno to ne bi ucinio. 

Zakonodavac je poistovijetio onoga koji je nemocan uciniti dobro 
djelo, pod uvjetom da mu je ispravan nijjet, sa onim koji ga ucini, kao 
sto se kaze u hadisu: "Kad se covjek razboli ili otputuje, pisu mu se 
dobra djela koja je radio kad je bio zdrav i kod kuce"! Hi hadis: "U 
Medini ima ljudi koji su isli kud god ste i vi isli i bili u dolini u kojoj 
god ste i vi bili". Ashabi rekose: "A bili su u Medini?!" "Bili su u 
Medini, opravdano su ostalf', 2 rece Poslanik. 

Ima jos takvih primjera u hadisima. Ako je tako, onda je prece da 
se onaj ko je onemogucen uciniti grijeh - a koji je cvrsto odlucio da 
ga, kad bi to mogao, ne bi pocinio - poistovijeti sa onim koji dobro- 
voljno ostavlja grijeh. 

TRAZIMO HALAL OD ONOGA KOME SMO 
UCINILI NEPRAVDU 

Medu propisima tevbe je i sljedece: Ako tevba u sebi obuhvata 
ljudski hakk, materijalno pravo ili tjelesno ostecenje osobe ili njego- 
vog nasljednika, pokajnik je duzan to namiriti, bilo da vrati oduzeto 
pravo ili da, nakon priznanja grijeha, zatrazi halal od onoga kome je 
uskratio to pravo, kao sto Poslanik, #, kaze: "Ko bude ucinio nepra- 
vdu prema svome bratu u imetku ili casti, neka zato danas zatrazi 
halal, prije nego sto dode dan kad ne bude ni dinara, ni dirhema, 
osim dobrih i losih djela". 3 

Ako je nepravda nanesena uvredom casti, ogovaranjem ili potvo- 
rom, uvjetuje li se takvo pokajanje javnim priznanjem toga cina i 
trazenjem halala ili je potrebno samo obavijestiti onoga kome je 
nanijeta nepravda damu je ukaljana cast, ne kazujuci na koji nacin, ili 
ne treba nista od spomenutog? Ili je dovoljno da tevba bude samo 
izmedu covjeka i Allaha, a da se pri tome ne obavijesti onaj koji je 
potvoren ili ukaljan? 



1 Buhari, 2.996; Ebu Davud, 3.09 1 ; Ahmed, 1 9. 1 80. 

2 Buhari, 2.839; Ebu Davud, 2.508; Ahmed, 1 1.598, 12.218. 

3 Buhari, 2.449, 6.534; Ahmed, 10.195. 
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O ovome pitanju postoje tri misljenja. Postoje dvije predaje od 
Ahmeda o kazni za potvoru i o tome je li priznanje onome ko je potvo- 
ren i trazenje halala od njega preduvjet valjanosti pokajanja onoga 
koji potvori drugu osobu ili nije. Ovome primjeru se moze pridodati i 
primjer pokajanja osobe koja ogovara ili huli na druge osobe. 

Poznato je da pravnici safijskog, hanefijskog i malikijskog 
mezheba uvjetuju javno priznanje i trazenje halala. Tako je zabilje- 
zeno u njihovim knjigama. 

Oni koji to uvjetuju, svoju tvrdnju argumentiraju cinjenicom da 
je grijeh vezan za ljudsko pravo, pa se ne eliminira drukcije osim da 
se zatrazi halal i ako se on prihvati. Ima i onih koji ne smatraju da 
ce se covjek osloboditi tudeg prava ako je to pravo nepoznato, nego 
uvjetuju obavjestenje o kome se pravu radi. Ovo je potrebno onda 
ako onaj koji je duzan tude pravo zna njegovu vrijednost i mjeru. 
Zbog toga je neophodno da se onaj kome pripada pravo izvijesti o 
cemu se radi. 

U prilog svojoj tvrdnji navode spomenuti hadis: "Ko bude ucinio 
nepravdu prema svome bratu u imetku ili casti, neka zato danas 
zatrazi halal"} 

Kazu: Ovaj grijeh se odnosi na dva prava - Bozije pravo i ljudsko 
pravo. Pokajanje od ljudskog prava se postize trazenjem halala, a 
kajanje je radi onoga sto je izmedu grijesnika i Allaha, radi Njegova 
prava. 

Kazu: Zbog toga ubici nema pokajanja dok se zastupniku ubije- 
nog ne omoguci da trazi smrtnu presudu, ili da, ako hoce, oprosti. Isti 
je slucaj sa tevbom (pokajanjem) drumskog razbojnika. 

Prema drugome misljenju, ne uvjetuje se javno priznanje povredc 
casti, potvore i ogovaranja, nego je dovoljno da pokajanje bude 
izmedu covjeka i Allaha, da ogovaranu i potvorenu osobu spomene 
osobinama koje su suprotne onima sa kojima ga je potvorio i 
ogovarao. Dovoljno je da svoje ogovaranje zamijeni pohvalom i 
spominjanjem lijepih osobina, a da potvore zamijeni spominjanjem 
njegove cednosti i krijeposti te da za njega cini istigfar onoliko dugo 
koliko ga je ogovarao. 

Ovo je stav naseg ucenjaka Ebul Abbasa ibn Tejmijje, Allah 
mu dusu ucinio svijetlom. 



Buhari, 2.449, 6.534; Ahmed, 10.195. 
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Zagovornici ovoga misljenja smatraju da je javno priznanje cista 
steta, bez ikakve koristi. To priznanje ce o§tecenoj osobi samo 
povecati bol, patnju i nemir, koji nije osjecao prije nego sto je to cuo. 
Mozda to sto cuje nece moci podnijeti, pa ce mu naskoditi duhovno 
ili tjelesno, kao sto rece pjesnik: 

Uznemirava te ono sto si cuo 

A ono sto nisi cuo, kao da nije ni receno. 

Serijat takvo nesto ne dozvoljava, a kamoli da to ucini obave- 
znim ili naredi. 

Kazu: Mozda to priznanje bude razlog neprestanog neprija- 
teljstva i rata izmedu njega i onoga koji prizna i da prouzrokuje vece 
zlo od zla ogovaranja i potvore. Bilo bi to suprotno cilju serijata, koji 
nalaze zblizavanje srca, samilost, saosjecanje i ljubav. 

Kazu: Razlika izmedu ovoga prava, s jedne strane, i materijalnih 
prava i tjelesnih povreda, s druge strane, ogleda se u dva misljenja. 

Prvo: Onaj kome se njegovo materijalno pravo vrati, moze se 
time okoristiti, pa ga nije dozvoljeno od njega sakriti, nego mu se 
mora kao takvo vratiti, jer je cisto njegovo pravo. Potpuno suprotno 
tome je priznanje ogovaranja i potvore koje mu nece donijeti nista 
osim stete i nemira. Povezati jedno sa drugim bi predstavljalo 
najlosiji primjer analogije. 

Drugo: Ako ga upozna sa materijalnim pravom, to ga nece 
uznemiriti, naljutiti, ni probuditi neprijateljstvo, nego ce ga mozda i 
obradovati. Znatno je drukcija situacija ako ga upozna sa raznim obli- 
cima potvore, ogovaranja i napada koji ce mu cijeloga zivota, i dan i 
noc, cijepati cast. Potpuno je neispravno porediti jedno sa drugim. Ovo 
je ujedno, kao sto se vidi, i ispravnije misljenje. A Allah najbolje zna. 
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Propis tevbe su i pitanja gubi li osoba nakon pocinjenog grijeha 
deredzu (stepen) na kojoj je bila prije toga grijeha i moze li se poslije 
pokajanja vratiti na raniji stepen? Tacan odgovor je da se jedni vise 
nikad ne vrate na raniji stepen, drugi se vrate, a treci postignu i veci 
stepen i budu bolji nego sto su bili prije grijeha. 

To ovisi od stanja, ozbiljnosti, htijenja, opreznosti i obazrivosti u 
kojoj se nalazi pokajnik nakon tevbe. Ako je u tome cvrsci nego sto je 
bio prije ucinjenog grijeha, vrati se na veci stepen od onoga na kome 
je bio i bude li isti, vrati se u isto stanje, a ako bude slabiji od toga, ne 
vrati se na raniji stepen nego padne sa njega. 

Ovo ce postati jasnije sa sljedecim primjerima: 

Prvi: Bezbrizan covjek putuje sigurnim putem, malo potrci, pa 
hoda, jednom se odmori, a drugi put odspava. Iduci tako, naide pored 
prijatne hladovine, studene i pitke vode i cvjetne livade. Nefs ga 
pozove da side sa tog puta i spusti se na to mjesto te on to i ucini. 
Medutim, tu ga zaskoci neprijatelj, zarobi ga, sveza i onemoguci mu 
dalje putovanje. Vidjevsi propast, on pomisli da mu je tu kraj, da ce 
postati hrana divljih zvijeri i da nikad nece stici tamo gdje je krenuo. 
Obuzet najcrnjim mislima, iznad glave ugleda svog milostivog i 
mocnog oca. On ga oslobodi i kaza mu: "Drzi se ti puta i cuvaj se 
ovoga neprijatelja koji te vreba na razlicitim dionicama puta. Znaj 
dobro da ti on ne moze nauditi dok budes oprezan i budan. Ako samo 
malo budes nemaran, ponovo ce te zarobiti. Ja ispred tebe odoh kuci, 
a ti slijedi moj trag i idi za mnom". 

Ako ovaj putnik bude razborit, priseban i pametan, povest ce 
racuna o svom putu vise nego ranije i bit ce oprezniji. Racunat ce na 
neprijatelja i za njega se dobro pripremiti. Njegovo drugo putovanje 
ce biti jace i bolje od prvog, a dolazak do kuce brzi. U slucaju da 
zanemari neprijatelja i vrati se u svoje prijasnje stanje, ne dodajuci, 
niti oduzimajuci na oprezu i pripravnost, bude izlozen istoj prijetnji 
kao sto je bio i ranije. 

A ako put nastavi lijeno i nczainteresirano, razmisljajuci o ljepoti 
predjela u kome je bio zarobljen, o ljepoti basce, pitkoj vodi, debclom 
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hladu i mirnom srcu, bit ce slabiji nego Sto je bio i nece se vratiti na 
mjesto na kome je ranije bio. 

Drugi primjer: Zdrav i snazan covjek se razboli te ga to prisili 
na dijetalnu hranu, pijenje lijekova i na nemjesanje hrane. Time 
smanji Stetne materije koje su umanjivale savrSenstvo njegove snage i 
zdravlja. Zbog toga, nakon bolesti postane jaci nego prije, kao sto 
rece pjesnik: 

Mozda ce tvoje korijenje lijepu zavrsnicu donijeti, 
A mozda tijelo bolescu ozdravi. 

Ako mu bolest oslabi snagu, ali mu se poslije nje vrati prijasnja 
snaga, i on se vrati u prijasnje stanje. 

Ali, ako mu se vrati manje snage nego Sto je imao prije bolesti, i 
on se vrati u slabije stanje od onog u kome je bio. 

Ova dva primjera su dovoljna onima koji o njima dobro razmisle. 

Navodi se i primjer covjeka koji je zurno iziSao iz svoje kuce da 
bi klanjao namaz u prvom saf u, ne obracajuci paznju na ono Sto je na 
putu. Covjek koji je iSao iza njega ga uhvati za odjecu, povuce ga 
sebi i malo ga zaustavi da bi ga sprijecio da stigne u prvi saf. Pred 
zaustavljenim su dvije mogucnosti: 

Prva: Da se zabavi sa njim dok mu ne prode namaz, a to 
nije stanje pokajnika. 

Druga: Da ga povuce prema sebi i otrgne se od njega kako 
mu ne bi proSao namaz. 

Nakon Sto se otrgne, ima tri moguce situacije: 

Jedna: Da oStrim i brzim hodom nadoknadi potroSeno 
vrijeme ili da cak bude i brzi. 

Druga: Da nastavi brzinom kojom je i iSao. 

Treda: Da ga to zaustavljanje uspori i destabilizira pa da 
propusti vrijednost klanjanja u prvom safu i dzemata i 
nagradu za klanjanje namaza u prvom vremenu. Potpuno 
isti slucaj je sa putnicima pokajnicima. 
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Ovo ce postati jasno razmatranjem plemenite dileme koja glasi: 
Je li bolji onaj koji nije grijesio i koji je Allahu pokoran od onoga 
koji je grijesio, pa se zato iskreno pokajao? 

Postoji razilazenje o tome pitanju. 

LJEPOTA SACUVANOSTI OD GRIJESENJA 

Jedna skupina ucenih daje prednost onome koji nije grijesio nad 
onim koji se iskreno pokajao zbog ucinjenih grijeha. To dokazuju na 
sljedeci nacin: 

Prvo: Najsavrsenije i najbolje stvorenje je ono koje je Allahu 
najposlusnije. Poslusnija je osoba koja nije grijesila, pa ce, tako, biti i 
bolja. 

Drugo: Dok je neposlusna osoba bila zauzeta cinjenjem grijeha, 
za to vrijeme je poslusna osoba pretekla za nekoliko etapa prema gore. 
Zato je njen polozaj veci od polozaja grijesne osobe. Jer, kad se takva 
osoba pokaje, nastavlja put da sustigne onu drugu, a ona osoba je vec 
na drugome putu, pa kako ce ga stici?! Oni su poput dvojice ljudi koji 
sudjeljuju u zaradi. Koliko god da zaradi jedan od njih, drugi zaradi 
isto toliko. Jedan od njih se odlucno prihvati posla i udvostruci svoju 
zaradu i na neko vrijeme prestane zaradivati, a drugi je vrijedno 
nastavio zaradivati. Potom se u onome prvom probudi takmicarski 
duh te pokusa nadoknaditi propustenu zaradu. Medutim, uvjeri se da 
je njegov prijatelj za to vrijeme zaradio mnogo. §to god on zaradi, 
njegov prijatelj zaradi isto toliko, pa kako da mu bude jednak?! 

Trede: Krajnji cilj pokajanja je brisanje grijeha i vracanje na 
polozaj onoga koji ih nije ni ucinio, tako da njegov trud za vrijeme 
grijesenja ne bude ni u njegovu korist, ali ni protiv njega. Gdje je 
takav trud u odnosu na trud onoga koji je mnogo stekao i zaradio? 

Cetvrto: Allaha, iSH, ljuti grijesenje i suprotstavljanje Njegovim 
naredbama. U periodu grijesenja je udio grjesnika bila Allahova 
srdzba, a udio poslusnog je bilo Allahovo zadovoljstvo. A Allah je i 
dalje njime zadovoljan i nema sumnje da je ovaj bolji od onoga sa 
kojim je Allah prvo bio zadovoljan, pa ljut, pa opet zadovoljan. 
Neprekidano zadovoljstvo je bolje od zadovoljstva koje je naruseno 
ljutnjom. 
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Peto: Grijeh je poput ispijanja otrova. Pokajanje je protuotrov i 
lijek, a pokomost Allahu zdravlje i spas. Neprekidano zdravlje je 
bolje od narusenog zdravlja i pijenja otrova nakon kojeg je dosao 
sebi. A mozda posljedica toga bude steta ili trajna bolest. 

Sesto: U velikoj opasnosti je osoba koja je Allahu neposlusna. 
Ona se nalazi izmedu smrti ispijanjem otrova. Druga mogucnost je - 
ako se spasi i prezivi - gubljenje snage i slabost, a treca je oporavak i 
povratak ranijoj ili jos vecoj snazi. 

Vecina ljudi pripada prvim dvjema skupinama, dok je treca 
skupina vrlo rijetka. Osoba koja popije otrov je uvjerena u stetnost 
otrova i nada se ozdravljenju, a u potpuno razlicitoj poziciji je osoba 
koja ga nije konzumirala. 

Sedmo: Poslusna osoba je svoj vrt opasala cvrstim zidinama. 
Neprijatelj kroz njih ne nalazi prolaz. Njegovi plodovi, cvjetovi, 
zelenilo i ljepota se neprestano povecavaju. Neposlusna osoba je 
ostavila pukotine i praznine u svom zidu, a samim tim i prolaz 
kradljivcima i neprijatelj ima. Usli su i, malopomalo, polomili grane, 
razvalili zid, posjekli plodove, popalili dijelove vrta, zaustavili vodu i 
smanjili navodnjavanje. Kad ce takav vrt biti vracen u prvobitno 
stanje? Sve i da uspije popuniti pukotine, popraviti unisteno i 
obnoviti navodnjavanje, vrt ce biti isti, slabiji ili bolji, ali nece biti 
kao vrt njegovog prijatelja, koji je neprestano blistao, bio lijep i 
postao jos veci, plodniji i gusci. 

Osmo: Neprijateljeve ambicije prema ovom grijesniku su poslje- 
dica slabosti njegovoga znanja i odlucnosti. Zbog toga je nazvan 
neznalicom. Katade kaze: "Ashabi Allahovog Poslanika, jedno- 
glasni su u tome da je svako grijesenje prema Allahu neznanje". 

Tako, Uzviseni Allah kaze za Adema, >&,: 

«I nije odlucan bio», (Taha, 1 15.). A za ostale ljude je rekao: 

«Ti izdrzi kao §to su izdrzali odlu^ni poslanici...», (El-Ahkaf, 35). 

Osoba koja posjeduje snaznu odlucnost, potpuno znanje i jako 
vjerovanje (iman), nije predmet neprijateljeve pohlepe i bolja je kao 
takva. 
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Deveto: Grijeh nuzno mora ostaviti ruzan trag, bilo da se radi o 
potpunoj propasti ili, pak, samo o velikom gubitku, nakon cega dolazi 
ili oprost i ulazak u Dzennet, ili opadanje stepena (deredza) ili slablj- 
enje svjetiljke vjerovanja. Sav napor pokajnika je u uklanjanju i 
ciscenju tih tragova, a napor Allahu poslusne osobe je u povecanju i 
podizanju stepena. 

Nocni namaz je samo za Poslanika, bio nafila, jer je on radio 
djela podizuci svoje stepene, a svi ostali muslimani rade djela da bi se 
ocistili od grijeha. Gdje je ovo u odnosu na to?! 

Deseto: Putuje sa svim svojim djelima ko je Allahu okrenut i 
poslusan. Sa povecanjem pokornosti i dobra, povecava se i njegova 
vrijednost i kolicina dobrih djela. Takva osoba je poput putnika koji 
na jednom putovanju zaradi deseterostruko vise od ulozenog, pa tu 
zaradu i glavnicu na drugom putovanju uveca za deset puta, pa tu 
zaradu za toliko poveca na trecem putovanju. Zatim mu putovanje 
omrzne, ulijeni se i, na kraju, ne otputuje. Tako propusti priliku da 
ovim putovanjem zaradi koliko je zaradio na tri ranija putovanja, 
mozda i vise. U torn smislu su i Dzunejdove rijeci: "Kad bi iskrena 
osoba napredovala prema Allahu hiljadu godina, a zatim se samo za 
jedan tren od Njeg okrenula, propusteno bi joj bilo vece od stecenog". 
U tome samo jednom trenutku okretanja od Allaha, propustila bi 
priliku sticanja svih tih dobrih djela. Ako je to stanje osobe koja se 
samo natren okrenula od Allaha, kakvo li je tek stanje neposlusne i 
grjesne osobe?! Samo ovaj aspekt je dovoljan kao dokaz. 
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Druga skupina ucenih daje prednost pokajniku, uprkos priznanju 
da prva osoba ima veci broj dobrih djela. Svoj stav temelje na 
sljedecim argumentima: 

Prvo: Robovanje Allahu putem pokajanja. Njemu je najdraze i 
najplemenitije robovanje. On zaista voli one koji Mu se pokaju. Da 
Mu pokajanje nije bilo najdraze, ne bi grijehom iskuSao Svoje 
najodabranije stvorenje. Zbog Svoje ljubavi prema pokajanju, On 
Svoje voljeno stvorenje iskusa grijehom, koji ga obaveze pokajanjem 
i ucini ga Njemu joS drazim. Allah, iSfe, ima posebnu ljubav prema 
pokajnicima. To pojasnjava sljedece. 

Drugo: Pokajanje kod Slavljenog Allaha ima polozaj koji ne 
pripada nijednoj drugoj pokomosti. Zato se Slavljeni neizmjemo 
obraduje kad Mu se pokaje Njegov rob. Poslanik, poredi tu radost 
sa radoscu ocajnog covjeka koji u pustinji pronade izgubljenu devu 
sa hranom i vodom nakon Sto je izgubio nadu u zivot. Takva radost, u 
poredenju sa svim ostalim pokomostima, moze se pronaci samo kod 
pokajanja. Poznato je da ova radost ostavlja ogroman trag na stanje 
pokajnika i na stanje njegovoga srca. Obuzetost torn srecom je 
neopisiva. To je tajna Allahovog odredenja (kadera) da ljudi cine 
grijehe. Pokajanjem se stice stepen ljubavi i postaje Allahu draga 
osoba. Allah zaista voli one koji Mu se kaju i voli iskusanoga covjeka 
koji se mnogo kaje. Ovo pojasnjava sljedece. 

Trede: Robovanje Allahu putem pokajanja ima u sebi poniznosti, 
skruSenosti, umiljavanja i predanosti Allahu, a to je Njemu mnogo 
draze od vidljivih djela, koja su, mozda, kolicinski veca od robovanja 
pokajanja. Poniznost i pokomost su duh, srz i bit robovanja. To 
pojasnjava sljedece. 

Cetvrto: Pokomost i poniznost pokajnika je potpunija od poni- 
znosti osobe koja nije grijesila. Pokajnik je osobi koja nije grijesila 
jednak u poniznosti potrebe, jednak je u robovanju i ljubavi, a odlikuje 
se slomljenoscu srca grijehom. Allah jc najblizi Svome robu kad je 
on ponizan i slomljenog srca. Zbog toga je: "Covjek najblizi Allahu 
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dok je na sedzdi". Jer, to je polozaj poniznosti i pokomosti pred 
Allahom. 

Razmisli dobro o Poslanikovim, rijecima prenijetim od Uzvi- 
senog Gospodara: "Allah ce na Sudnjem danu reci: 'Covjece, trazio 
sam da Me nahranis, a ti Me nisi nahranio'. ' Gospodaru, kako cu Te 
nahraniti kad si Ti Gospodar svih svjetova?' 'Taj i taj Moj rob je 
trazio da ga nahranis, a ti ga nisi nahranio. Da si gd nahranio, 
nasao hi to kod Mene'. 'Covjece, trazio sam da Me napojis, a ti Me 
nisi napojio'. Gospodaru, kako cu Te napojiti kad si ti Gospodar 
svjetova?' Taj i taj Moj rob je trazio da ga napojis, a ti ga nisi 
napojio. Da si ga napojio, nasao hi to kod Mene'. 'Sine Ademov, 
razbolio sam se, a ti Me nisi obisao'. 'Gospodaru, kako cu Te obici 
kad si Ti Gospodar svih svjetova?' 'Taj i tmj Moj rob se razbolio, a ti 
ga nisi obisao. Da si ga obisao, nasao hi Me kod njega". 

Za obilazak bolesnog je rekao: "Nasao hi Me kod njega", a za 
dobro djelo napajanja i davanja hrane drugoj osobi je rekao: "Nasao 
hi to kod Mene". Allah, iSfe, pravi razliku izmedu toga dvoga. Bolesna 
osoba je slomljenoga srca. Bolest ce slomiti svaku osobu, ma ko ona 
bila. Allah bude sa vjemikom cije je srce slomila bolest. 

Ta slomljenost u srcu svake od triju osoba: onoga kome je 
ucinjena nepravda, putnika i postaca je, Allah najbolje zna, tajna 
Allahovoga primanja njihove molbe (dove). Nostalgija i nemir putnika 
i postaca slamaju i na mjeru svode zestinu zivotinjskoga nagona u 
covjeku. 

Peto: Grijeh moze biti covjeku korisniji od mnogih dobrih djela 
ako poslije njega uslijedi pokajanje. Prvi muslimani su na to mislili 
kad su rekli: "Covjek pocini grijeh sa kojim ude u Dzennet i uradi 
dobro djelo sa kojim ude u vatru". Upitali su ih: "A kako to?" 
Rekose: "Uradi grijeh koji mu je stalno pred ocima i koga se prisjeca 
dok stoji, sjedi i hoda. To bude razlog njegove potistenosti, pa ucinu 
tevbu, zatrazi oprost i zato se kaje. Drugi uradi dobro djelo koje mu 
je stalno pred ocima dok stoji, sjedi i hoda. Kad god se prisjeti toga 
dobrog djela, ono u njemu potakne odusevljenje samim sobom i 
oholost tc to bude razlog njegove propasti. Tako grijeh bude uzrok 
pokomosti, dobrih djela i reakcija srca, poput straha, stida i poniznog 



1 Muslim, 482; Nesai, 1.137; Ebu Davud, 875; Ahmed, 9.165. 

2 Muslim, 2.569; Ahmed, 8.989. 
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stajanja spustene glave pred Allahom, placa, kajanja i dugoga 
moljenja za oprost. 

Svi ovi tragovi i posljedice su korisniji covjeku od pokornosti 
koja postane razlog da se covjek osili, oholi i sa prezirom gleda na 
druge ljude. Nema sumnje da je ovaj grijesnik Allahu drazi i blizi 
spasu od osobe koja je odusevljena svojom pokomoscu, koja se zbog 
toga osili i to prigovara i Allahu i ljudima. Ma sta ta osoba govorila, 
Allah dobro zna sta je u srcu onoga koji mrzi i koji je spreman na 
otvoreno neprijateljstvo prema svakome ko ga ne velica, uzdize i 
postuje. A da dobro prekontrolira svoje srce, sigurno bi taj osjecaj 
nasao skriven u svome srcu. Zato ga vidis da kori i istrazuje mahane 
onih koji ga ne velicaju, a potom sve to, upakirano u navodnu 
odanost prema Allahu i srdzbe Njega radi, iznosi pred druge ljude. 

Kad bi osoba koja Ga velica, postuje i koja mu se pokorava 
ucinila dvostruko vise grijeha od onoga prvog, koji to ne cini, za nju 
bi nasao nade i mnoga opravdanja. Pred njim bi zatvorio i svoje oci i 
usi i sacuvao bi ga i od svoga jezika i srca, govoreci: "Samo su vjero- 
vjesnici sacuvani od grijeha". Mozda takav misli da ce grijesi onome 
sto njega uvazava biti oprosteni radi njegovog uvazavanja, postivanja 
i u pocasti prema njemu. 

Ukoliko Allah takvoj osobi zeli dobro, dopusti da ucini grijeh i 
njime ga slomi, ukaze mu koliko vrijedi i Svoje robove sacuva njego- 
vog zla. Time ga ucini ponizenim, oslobodi bolesti zadivljenosti 
samim sobom, oholosti i prigovaranja da bi se izlijecio od teske 
bolesti. Kao sto je receno u kazivanju o grijehu radi kojeg je Adem, 

izisao iz Dzenneta: 

Ademe, ne boj se case gorcine grijeha koja je bila uzrok tvoje 
trezvenosti. Pomocu nje je iz tebe izvadena bolest sa kojom ne bi 
mogao biti pokraj nas i njome si odjeven odjecom robovanja. 

Ademe, grijehom sam te iskusao zato sto volim da se Moja 
dobrota, dobrocinstvo i pocasti vide na onome koji prema Meni 
pogrijesi. 

"Kad ne biste grijesili, Allah bi vas zamijenio narodom koji 
grijesi, pa bi oni trazili oprosta i bilo bi im oprosteno". 1 



' Muslim, 2.749; Tirmizi, 2.526; Ahmed, 8.021. 
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Ademe, kad bih tebe i tvqje sinove ucinio bezgrijesnim, kome 
bih bio Milostiv? Koga bih obasuo Svojim oprostom i pokajanjem, a 
Ja sam milostiv i mnogo prastam. 

Ademe, ne boj se mojih rijeci tebi: Izlazi iz njega (Dzenneta) jer 
sam ga za tebe stvorio. Spusti se u svijet borbe (mudzahede), posij 
klicu bogobojaznosti i zalij je svojim suzama. A kad biljka izbaci 
svoj izdanak, pa se on ucvrsti i ojaca i ispravi se na svojoj stabljici, 
dodi i uberi je. 

Ademe, izveo sam te iz Dzenneta samo zato da Mi se molis da te 
ponovo u njega uzdignem (uvedem). Iz njeg te nisam izveo da bih ti 
ga zabranio. Iz njeg sam te izveo da bi Mi se vratio. 

Ademe, grijeh kojim si kod Nas ponizen Nama je drazi od poko- 
mosti koju ces Nam ukazivati i prigovarati. 

Ademe, jecaj grijesnika je Nama drazi od tesbiha uobrazenog. 

"Sine Ademov, dok Me budes molio i Mome oprostu se nadao, Ja 
cu ti oprostiti sta god ucinio, ne obaziruci se na to. Sine Ademov, kad 
bi tvoji grijesi napunili nebesa, pa od Mene za njih oprost zatrazio, 
J a bih ti opet oprost io. Sine Ademov, kad bi Me sreo sa grijesima 
velikim poput Zemlje, ne pripisujuci Mi saucesnika, Ja bih te tolikim 
oprostom obasuo"} 

Spominje se kako je neki pobozan covjek molio Allaha za vrijeme 
obilaska oko Kabe da ga sacuva od grijesenja. Potom je zaspao i 
zacuo glas koji ga doziva: "Ti Me molis za bezgrjesnost, a i svi Moji 
robovi Me mole da ih sacuvam grijeha. Ako ih sacuvam, kome cu, 
onda, podariti blagodati, milost i oprost? Kome cu pokajanje primiti? 
Gdje je tu Moja plemenitost, oprost i dobrota?", i tome slicne rijeci. 

Sine Ademov, povjerovao si u Mene i ni u cemu Mi nisi drugoga 
ravnim ucinio. Mene hvale meleki Prijestolja (Arsa) i oni oko njega, i 
za tebe traze oprost dok lezis u svojoj postelji. 

Od Ebu Zerra se prenosi sljedeci hadisi kudsiji: "Moji robovi, vi 
nocu i danju grijesite, a J a sve grijehe oprastam. Bez obzira na sve, 
oprostit cu svakome ko bude znao da Ja imam moc prastanja"? 



1 Hadis biljeze Tirmizi od Encsa, 3.540, i kazc da je hasan li gajrihi; Ahmed od Ebu 
Zerra, <&, 5/167; za ovaj hadis Albani kaze daje vjerodostojan (sahih). 

2 Muslim, 2.577; Tirmizi, 2.495; Ibn Madze, 4.257, Ahmed, 20.860. 
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U torn smislu Uzviseni je rekao: 




«Reci: 'O robovi Moji koji ste se prema sebi ogrijeSili, ne 
gubite nadu u Allahovu milost! Allah ce, sigurno, sve grijehe opro- 
stiti; On, doista, mnogo praSta i On je milostiv», (Ez-Zumer, 53.). 

Moj robe, ne malaksaj! Tvoje je da uputis dovu, a Moje je da 
uslisam. Na tebi je da trazis oprosta, a na Meni da oprostim. Tvoja je 
duznost da se pokajes, a Moja da grijehe zamijenim dobrim djelima. 
Ovo pojasnjava sljedece. 

Sesto: Rijeci Uzvisenog Allaha: 

«Ali onima koji se pokaju i uzvjeruju i dobra djela fine, 
Allah ce njihova hrdava djela u dobra promijeniti, a Allah praSta 
i samilostan je», (El-Furkan, 70.). 

Ovo je najveca radosna vijest kojom su obradovani pokajnici, 
ako njihovo pokajanje bude popraceno vjerovanjem i dobrim djelom. 
To je sustina pokajanja. Ibn Abbas, kaze: "Nikad nisam vidio 
Poslanikaradosnijeg kaokad je objavljen ovaj ajet i ajet: 

«Mi demo ti dati sigurnu pobjedu da bi ti Allah ranije i 
kasnije krivice oprostio», (El-Feth, 1 -2.)". 1 

Postoje dva misljenja o nacinu promjene losih djela u dobra, kao 
i o tome hoce li ta promjena biti na ovom ili na onom svijetu: 

O nacinu promjene, Ibn Abbas i drugi smatraju da je rijec o tome 
da se losa djela zamijene dobrim djelima koja su suprotna 
ucinjenima. Tako bi im visebostvo bilo zamijenjeno imanom, blud 
cednoscu i krijeposcu, laz iskrenoscu i prevara pouzdanoscu. 

Po ovom misljenju, znacenje ajeta bi bilo sljedece: Njihova 
ruzna svojstva i losa djela smo zamijenili lijepim svojstvima i dobrim 



1 Buhari, 5.012,4.833,4.177; Tirmizi, 3.262; Ahmed, 209. 
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djelima. Kao kad bolesniku bolest bude zamijenjena zdravljem i 
iskusenje spasom. 

Seid ibnul Musejjib i drugi tabiini drze da ce im Allah, iS|>, na 
Sudnjem danu losa djela zamijeniti dobrima i da ce im, umjesto 
svakog loseg djela, dati dobro djelo. 

Svqj stav temelje na predaji koju biljezi Tirmizija u svome El- 
Dzami'u: "Pricao nam je El-Husejn ibn Hurejs da je Veki'a rekao: 
'Pricao nam je El-'Eames, ovaj od El-Me'arura ibn Suvejda, a on od 
Ebu Zerra da je Allahov Poslanik, rekao: 'Znam covjeka koji ce 
zadnji izici iz vatre. Na Sudnjem danu ce dovesti covjeka za kojeg ce 
biti receno: 'Pokazite mu njegove male grijehe'. A njegovi veliki 
grijesi ce biti sakriveni. Potom ce mu se reci: Toga i toga dana si 
uradio to i to'. On ce to potvrditi i nece negirati, strahujuci od svojih 
velikih grijeha. Zatim ce se reci: 'Stavite mu umjesto svakog loseg 
djela dobro djelo'. On ce reci: 'Imam ja grijeha koje ne vidjeh ovdje'. 
Ebu Zerr, kaze: 'Vidio sam Allahovog Poslanika, 0, kako se smi- 
jesi tako da su mu se kutnjaci ukazali'". 1 

Ovaj hadis je vjerodostojan (sahih). Medutim, sporno je dokazi- 
vanje ovoga misljenja ovim hadisom. Ovaj covjek je za svoje grijehe 
kaznjen vatrom. Potom je izveden iz nje i Allah mu je, kao milostinju 
(sadaku) umjesto svakoga grijeha udijelio dobro djelo. To ne znaci da 
su mu ti grijesi zamijenjeni dobrim djelima. Da je tako, on, kao ni 
pokajnik, ne bi za njih bio ka&ijen. Ovdje govorimo o pokajniku 
kojem zamjena losih djela dobrim poveca njegova dobra djela. Gdje je 
ono sto u ovome hadisu ukazuje na to? Ljudi su ovaj hadis prihvatili 
kao komentar ranijeg ajeta i uzeli su ga kao argument ovoga misljenja, 
a tebi je sada poznato na sta se hadis odnosi. Prvi muslimani su bili 
precizni i pronicali u znacenja. Tu preciznost razumijevanja nisu 
dokucili mnogi muslimani koji su zivjeli poslije njih. 

Argumentiranje ovim hadisom je ispravno, ali tek poslije uteme- 
ljenja pravila. Ako se zna to pravilo, saznat ce se ispravnost i preci- 
znost utemeljenja ovoga misljenja na osnovu ovoga hadisa. Pravilo je 
sljedece: Mora postojati trag grijeha. On se ponekad moze ukloniti 
pokajanjem, nekad dobrim djelima koja brisu losa, nekad iskuse- 
njima, a ponekad se mora uci u vatru da bi se taj trag ocistio. Ako je 
taj trag toliko jak da ga ne mogu izbrisati ranija djela, onda je ulazak 
u vatru neminovan, jer u Dzennetu nece biti ni najmanje necistoce. 



Muslim, 190; Tirmizi, 2.596; Ahmed, 20.885. 
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U vatru ce uci samo onaj koji se nije ocistio ni na koji drugi 
nacin. Ako na njemu ostane prljavstine grijeha, vatra ce cistotu njego- 
vog vjerovanja imana odvojiti od prljavstine grijeha. Tek tada ce biti 
podoban za Dzennet. Kad smo to spoznali, znamo da se posljedica 
grijeha i njegov trag ponekad mogu izbrisati iskrenim pokajanjem, 
sto je najjaci nacin uklanjanja toga traga. Ponekad se to moze 
pobrisati tako sto ce dobiti ono sto je zasluzio i ocistiti se u vatri. 
Nakon sto vatra ocisti trag prljavstine i necistoce, umjesto svakoga 
loseg djela se stavi dobro djelo. 

Ako se trag necistoce i prljavstine grijeha ocisti iskrenim pokaja- 
njem, tada je prece da se losa djela zamijene dobrim, jer pokajanje 
bolje ukloni trag prljavstine i necistoce od vatre, a i Allahu je to 
draze. 

Osnova za to je da se taj trag brise pokajanjem, a brisanje vatrom 
je samo alternativa pokajanju. Dakle, prece je da se ta zamjena 
dogodi radi tevbe nego nakon ulaska u vatru. To pojasnjava sljedece. 

Sedmo: Pokajnik svojim kajanjem za grijeh svako lose djelo 
zamijeni dobrim, jer je to kajanje, ustvari, pokajanje za taj grijeh. 
Samo kajanje je, ustvari, pokajanje, a pokajanje od svakog grijeha je 
dobro djelo. Na taj nacin, svaki grijeh biva uklonjen pokajanjem koje 
dode na njegovo mjesto, a pokajanje je, samo po sebi, dobro djelo. 
Posmatrajuci to na takav nacin, na mjesto svakog loseg djela dode 
dobro djelo. Ovo objasnjenje je jedno od najboljih. 

Ovo dobro djelo (pokajanje) moze biti iste, slabije ili vece snage 
od loseg djela. To ovisi od iskrenosti pokajanja, samog pokajnika i 
djela srca kojima je tevba popracena i cija korist nadmasuje stetnost 
toga grijeha. Upravo u ovome je tajna i ljepota pitanja pokajanja. To 
pojasnjava sljedece. 

Osmo: Grijeh osobe koja je spoznala Allaha i Njegovu velicinu 
moze biti razlog mnogih dobrih djela, koja su veca od samoga 
grijeha, i donijeti vecu korist, sto je Allahu draze nego da je sacuvan 
od toga grijeha, kao poniznost, potistenost, strahopostovanje, povratak 
i kajanje. I cinjenje dobrog djela ili vise njih iz prkosa sejtanu, mogu 
biti razlog da sejtan kaze: Kamo puste srece da ga nisam nagovorio 
na ono na sta sam ga nagovorio. Sejtanovo kajanje zbog nagovaranja 
takve osobe na grijeh je ravno kajanju osobe koja je pocinila grijeh. 

Medutim, ogromna je razlika izmedu ta dva kajanja. Allah, iSfe, 
voli da se covjek suprotstavlja svome neprijatelju sejtanu i da ga ljuti. 
Ranije smo spominjali kako je tajna pokajanja upravo u takvoj vrsti 
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robovanja. Covjek se svome neprijatelju sejtanu suprotstavlja pokaja- 
njem i nadoknadom dobrih djela. Postizanje tevbom onoga sto Allah 
voli i dobra djela koja je prate cini da se na mjesto jednog loseg djela 
postavi ne samo jedno nego vise dobrih djela. Razmislimo o Allaho- 
vim rijecima: 

«... Allah ce njihova hrdava djela u dobra promijeniti...», 

(El-Furkan, 70.). 

Nije rekao da ce na mjesto jednog loseg djela staviti po jedno 
dobro djelo. Dozvoljeno je jedno lose djelo zamijeni sa nekoliko 
dobrih djela, shodno stanju pokajnika. 

A sto se tice prethodnog hadisa, osobi koja je kaznjena za svoje 
grijehe nisu losa djela zamijenjena dobrim na ovome svijetu zbog 
iskrene tevbe i djela kojima je tevba popracena. On nije postigao ono 
zbog cega bi mu svaki pojedinacan grijeh bio zamijenjen sa vise 
dobrih dijela. Zbog toga mu je na mjesto svakoga grijeha pojedinacno 
stavljeno samo po jedno dobro djelo. Poslanik, presutio je velike 
grijehe te osobe. Kad se ocekivalo da o njima nesto kaze, on se samo 
nasmijao. Nije objasnio sta ce Allah sa njima uraditi. Rekao je kako 
ce On svaki mal: grijeh zamijeniti dobrim djelom. Medutim, hadis na 
lijep nacin ukazuje da izmjena obuhvata velike i male grijehe. To se 
razumije iz sljedeceg: 

Prvo: Rijeci: "Sakrijte od njega njegove velike grijehe", poka- 
zatelj su kako se on prilikom zamjene malih grijeha prisjeti i onih 
velikih, pa pozeli i njih zamijeniti da bi povecao broj svojih dobrih 
djela. Zamjena velikih grijeha za dobra djela mu bude znacajnija od 
zamjene malih grijeha. Ta zamjena ga vise ushiti i vise obraduje. 

Drugo: Poslanik, 0, nasmijao se kad mu je to spomenuto. Ovaj 
smijeh ukazuje na cudenje dobrocinstvu koje se grijesniku ukaze. 
Ukazuje na covjek ovu spremnost priznanja grijeha o kome nije zatra- 
zeno priznanje. Cak nije o njemu ni upitan. Samo su mu pokazani 
mali grijesi. Neka je slavljen Gospodar svih svjetova, Najdarezljiviji, 
Najplemenitiji, Dobrocinitelj Blagi, Onaj Koji Svoju ljubav prema 
Svojim robovima salje svim putevima i vrstama dobrocinstva prema 
njima! Nema drugog Boga osim Njega, Milosnog, Svemilosnog! 
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Mnogi ljudi definiraju pokajanje kao cvrstu odluku nevracanja 
grijehu, trenutni prestanak cinjenja grijeha, kajanje za ono sto je bilo 
i, ako se radi o povredi ljudskog prava mora postojati i cetvrto, a to je 
trazenje oprosta. 

To sto oni spominju samo su neka znacenja pokajanja ili su, 
tacnije receno, uvjeti pokajanja. Pokajanje u Allahovom i Poslaniko- 
vom govoru obuhvata spomenuto, ali jednako obuhvata i cvrstu 
odlucnost u cinjenju i pridrzavanju svega sto je naredeno. Obuhvata 
ljutnju i prekid odnosa sa svakim ko izostavlja naredbe. Dobro djelo, 
kojim je u ajetu iz sure El-Furkan uvjetovano pokajanje, suprotnost je 
losem djelu koje je pocinio. Ne moze se biti pokajnik samo presta- 
nkom, odlucnoscu i kajanjem. Mora postojati cvrsta odluka za rad i 
postupanje po naredenom. To je sustina pokajanja. Ono je sveobu- 
hvatni naziv za ta oba znacenja. Medutim, ako se uz pokajanje 
spominje i izvrsavanje i cinjenje naredenog, onda to upucuje na ono 
sto oni navode 1 . 

Ako se spominje samo pokajanje, tada u sebi sadrzi oba znacenja 
(i navedeno u fusnoti i izvrsavanje naredenog). Isti slucaj je sa 
pojmom bogobojaznosti (takva) koji, ako se sam spominje, znaci 
postupanje po naredenom, a ostavljanje zabranjenog. Ukoliko se, 
pak, uz njega spominje i naredba za izvrsavanje naredenog, tada 
znaci prestanak cinjenja onoga sto je zabranjeno. Samo znacenje 
ovoga pojma je mnogo sire. 

Bogobojaznost znaci i da na putu prema Allahu i Ahiretu treba 
uzeti sve sto je Allah dao covjeku - zdravlje, imetak, porod, dan, noc 
i tome slicno kao preventivnu zastitu od onoga sto covjek ne voli i 
cega se boji. Cijeli put je, uistinu, prepun prepreka, a neprijatelji - 
dusa koja hoce grijeh, strast i sejtan - mame i privlace sebi. 
Pokusavaju zaustaviti covjeka, vratiti ga nazad ili ga potpuno unistiti. 
Moguce je da Allah sa svim spomenutim iskusa covjeka, ali mu i 
dadne ono cime se moze sacuvati, spasiti i uspjeti. Nasuprot svakom 



Odluku da sc ncce vratiti grijehu, trcnutno napuStanje grijeha i kajanje. 
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iskusenju, postavi mu prelijepu blagodat. Propast nastane kad covjek 
te blagodati postavi na mjesta koja nisu za njih predvidena. Tako 
bude kad se postupi po neznanju, slijedi strast, kad nadvladaju 
zivotinjski nagoni, kad se izide iz okvira Allahovih znakova (ajeta) i 
kad se - umjesto Allaha - sejtan uzme za zastitnika. 

Sustina pokajanja je u povratku Allahu cinjenjem onoga sto On 
voli, a ostavljanjem onoga sto On prezire. To je povratak od onoga 
sto je prezreno onome sto je drago. Jedan dio znacenja pokajanja je 
povratak onome sto je drago, a drugi dioje vracanje od onoga sto je 
prezreno. Zato je Uzviseni Allah opcenitost uspjeha povezao sa 
cinjenjem naredbi i ostavljanjem zabrana i rekao: 

«l svi se Allahu pokajte, o vjernici, da biste postigli ono Sto 
zelite» (En-Nur, 31 .). 

Spasena je svaka osoba koja se pokaje. Spasen ce biti samo onaj 
koji uradi ono sto je naredeno, a ostavi ono sto je zabranjeno. 
Uzviseni Allah kaze: 

«A oni koji se ne pokaju - sami sebi iine nepravdu» (El- 
Hudzurat, 11.). 

Osoba koja ostavi ja naredbu je nepravedna (zalim), a nepravedna 
je i osoba koja radi ono sto je zabranjeno. Osobina nepravednosti 
(zuluma) moze se otkloniti samo pokajanjem koje podrazumijeva oba 
znacenja. Imaju dvije skupine ljudi: pokajnici i oni koji sami sebi 
nepravdu cine. Treca ne postoji! Pokajnici su: 




«Oni koji se Njemu klanjaju, i Njega hvale, i poste, i molitvu 
obavljaju, i traze da se erne dobra djela, a od nevaljalih 
odvracaju i koji se Allahovih propisa pridrzavaju» (Et-Tevba, 
112.). 

I cuvanje da se ne prekorace Allahove granice je jedan dio 
znacenja pokajanja. Pokajanje obuhvata sva ova znacenja, a naziv 
pokajnik je nastao zbog povratka od onoga sto je Allah zabranio, 
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Njegovoj naredbi, iz neposlusnosti u poslusnost prema Njemu, zbog 
povratka Zastitniku, Voljenom, Allahu. I zbog spasa svoje duse od 
njenoga neprijatelja. Neprijatelj zcli dusu unesreciti. Sebi je privlaci 
uzctom zivotinjske glupavosti, neukosti i strasti. A covjekov zastitnik 
Allah ga zeli usreciti i postati mu drag svime sto mu je potcinio i sto 
mu daje. Sebi ga privlaci blagodatima koje je nemoguce pobrojati. 
Najvece blagodati su Allahova znamenja u covjeku i kosmosu, 
Alahove nepromjenjive zakonitosti i uputa i jasni dokazi koje je 
Allah objavio Svojim vjerovjesnicima: 

«Od Gospodara vaseg dolaze vam dokazi, pa onaj ko ih 
usvaja - u svoju korist to iini, a onaj ko je slijep - na svoju Stetu 
je slijep, a ja nisam va§ 6uvar» (El-En'am, 104.). 

Dakle, pokajanje je sustina islama. Cijeli islam kao vjera se 
nalazi u znacenju pokajanja. Zato pokajnik zasluzuje da bude 
Allahov miljenik. Allah, doista, voli one koji se cesto kaju i cesto 
ciste. Allah voli one koji rade ono sto je On naredio, a ostavljaju ono 
sto je zabranio. 

Pokajanje je povratak od onih djela koje Allah ne voli da se i 
javno i tajno rade na ona djela koja Allah voli da se i javno i tajno 
rade. Pojam pokajanja obuhvata pokornost (islam), vjerovanje (iman) 
i dobrocinstvo (ihsan). Odnosi se na sve polozaje. Upravo je zato 
pokajanje cilj svakog vjernika, njegov pocetak i kraj. Ranije smo 
spominjali da je to cilj postanka stvorenja. Naredba i vjerovanje u 
Jednog Allaha (tevhid) je najveci dio na kome je sagraden taj cilj. 

Vecini ljudi nisu poznati znacaj i sustina pokajanja, a kamoli da 
se realiziraju znanjem, djelom i stanjem (hal). Allah, M, Svoju ljubav 
ce ukazati pokajnicima samo zato sto su kod Njega odabrani. 

Da pokajanje nije sveobuhvatni naziv za islamsko ucenje i sustinu 
vjerovanja imana, Gospodar mu se ne bi toliko radovao. Sve sto ljudi 
govore o polozajima i stanjima su samo detalji tevbe i njene 
posljedice. 
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TEK ONDA VRACAMO ISTINI 

Postoje dvije vrste trazenja oprosta (istigfara). Samostalno, i uz 
pokajanje. El-Istigfar je samostalno spomenut u rijecima Nuha, i&, 
upucenim njegovom narodu: 

«... Trazite od Gospodara svoga oprost jer On, doista, mnogo 
praSta. On ce vam kisu obilnu slati» (Nuh, 10. -11.) Hi u 
Salihovim, rijecima: 

«ZaSto od Allaha ne trazite oprost, da bi vam se ukazala 
milost» (El-Ahkaf, 46.). Kao i u rijecima Uzvisenog Allaha: 

«Allah, uistinu, praSta i samilostan je» (El-Bekara, 199.). I u 
rijecima: 

- ^ >*• *^ V 

«Allah ih nije kaznio, jer si ti medu njima bio; i Allah ih nece 
kazniti sve dok neki od njih mole da im se oprosti» (El-Enfal, 33.). 

Trazenje oprosta se spominje zajedno sa pojmom pokajanja 
• tevbe u rijecima Uzvisenog: 

«Od Gospodara svoga oprosta trazite i pokajte se, a On ce 
vam dati da do smrtnoga fasa lijepo prozivite i svakom cestitom 
dat ce zasluzenu nagradu» (Hud, 3.). 

I u Hudovim, rijecima upucenim svome narodu: 

> v' f * ' " s 

It 
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«On vas od Zemlje stvara i daje vam da zivite na njoj! Zato 
ga molite da vam oprosti, i pokajte Mu se, jer Gospodar moj je, 
zaista, blizu i odaziva se» (Hud, 6 1 .). 

1 u Suajbovim, rijecima: 

/« s <■ >i< i, ' <, \ > r v 

«I trazite oprost od Gospodara svoga, i onda Mu se pokajte! 
- Gospodar moj je, uistinu, samilostan i pun ljubavi» (Hud, 90.). 

Ukoliko se pojam trazenja oprosta (istigfar) spomene samo- 
stalno, on ima znacenje kao i pokajanje. To je pokajanje koje u sebi 
sadrzi trazenje oprosta od Allaha. Njime se brisu grijesi, uklanja trag 
grijeha i zastita od njegovoga zla, a ne - kao sto misle pojedini ljudi - 
da se pokajanjem prekriju grijesi. Allah onima kojima oprosti, ali i 
onima kojima ne oprosti, sakrije grijehe od ociju ljudi. Medutim, 
sakrivanje grijeha je neminovnost trazenja oprosta ili njegov sastavni 
dio. Pokajanje ukazuje na sakrivanje grijeha na takav nacin da ga 
sadrzi direktno ili kao njegovu nuznu posljedicu. 

Sustina trazenja oprosta je cuvanje od lose posljedice grijeha. 
Arapska rijec migf'er oznacava ono sto stiti glavu od neprijatnosti. 
Sakrivanje neminovno upucuje na ovo znacenje. Da nije tako, turban, 
kapa i tome slicno se, iako sakrivaju glavu, ne bi nazivali migferom. 
Pojam migf'er u sebi mora imati znacenje zastite. Trazenje oprosta 
(istigfar) sprjecava kaznjavanje za ucinjeni grijeh. Ovo razumijevamo 
iz ajeta: 

\ jj^jiji. "j ... r >-»j >— ^ j • ■ • y 

«... Allah ih nece kazniti sve dok neki od njih mole da im se 
oprosti» (El-Enfal, 33.). 

Allah zaista nece kazniti osobu koja trazi oprost. Ni u kom 
slucaju se ne moze nazvati istigfarom trazenje oprosta za grijeh na 
kome se ustrajava. Time se nece sprijeciti kaznjavanje. Trazenje 
oprosta obuhvata pokajanje, bas kao sto i pokajanje obuhvata trazenje 
oprosta. Jedno podrazumijeva drugo ukoliko se svaki od ta dva 
pojma spomene odvojen od drugog. 

I pored toga, ne smeta da trazenje oprosta bude i u znacenju 
trazenja prikrivanja i zastite, da opasne mahane i stetni nedostaci 
budu sakriveni od ociju ljudi. Najveci nedostatak i covjekova 
manjkavost jest njegovo neznanje i nepravda prema samome sebi. 
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Neprijatelj vuce covjeka za povodac neznanja i nepravde prema 
onome sto ce ga upropastiti i oboriti. Neznanje i nepravda se mogu 
sakriti budnoscu i jakom zeljom da svome Gospodaru dode 
oplemenjen znanjem, pravdom i dobrocinstvom. 

Svaki nemar prema ljudskoj casti, u koju je Allah udahnuo dio 
Svoga ruha, budi ono zivotinjsko u covjeku, snazi neznanje, neprave- 
dnost i sramoti ga; svaka briga o ljudskosti i njeno hranjenje sa 
razmisljanjem o Allahovim zakonitostima i znamenjima u covjeku i 
svemiru, svako proucavanje naucnih istina sa kojima su poslani 
vjerovjesnici, i sa uzrokom Allahovog oprosta grijeha i prikrivanja 
sramota i nedostataka. Tako se razumijevaju rijeci Uzvisenog 
Allaha upucene Allahovom Poslaniku, 0: 

«Da bi ti Allah ranije i kasnije krivice oprostio, da bi 
blagodat Svoju tebi potpunom u£inio» (El-Feth, 2 ). 

Poslanik, 0, nikad nije ucinio ruzno djelo, niti je Allahu bio 
neposlusan. Rijec je o ljudskim nedostacima koje je Poslanik znao, ali 
- ojacan znanjem i Uputom - nije ih drugima kazivao. Uspio je 
vladati ljudskom prirodom i pomocu nje u njoj upravljati 
dobrocinstvom, postati mudar i razborit. 

U slucaju da se ova dva termina spomenu jedan uz drugi, onda 
trazenje oprosta (istigfar) znaci trazenje zastite od zla onoga sto je 
bilo, a pokajanje znaci povratak i trazenje zastite od zla grijeha koje 
bi se moglo dogoditi u buducnosti. 

Ovdje su u pitanju dva grijeha. Grijeh koji se vec dogodio i 
trazenje oprosta za njega je trazenje zastite od njegovoga zla. 1 grijeh 
za koji strahujemo da ce se dogoditi. Pokajanje za takav grijeh je u 
cvrstoj odluci da se on ne pocini. Povratak Allahu podrazumijeva oba 
slucaja: Povratak Njemu da bi ga to sacuvalo od zla onoga sto je bilo 
i povratak Njemu kako bi ga to sacuvalo od zla koje ocekuje od svoje 
duse i svojih djela. 

Grjesnik je poput covjeka koji krene putem propasti i taj put ga 
ne dovede do zeljenoga cilja. Njemu je naredeno da takvom putu 
okrene leda i da se vrati putu spasa, koji ce ga dovesti do zeljenog 
cilja. Samo na torn putu je njegova sreca. 
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Ovdje je neophodno napustanje jednog i vracanje na drugi put. 
Pokajanje se odnosi na povratak, a trazenje oprosta na napustanje. 
Ako se samo jedan termin spomene, onda obuhvata oba znacenja. 

Zato su, a Allah najbolje zna, i tevba i istigfar naredeni takvim 
redoslijedom u ajetu: 

J ">>-'' ' <t ' > *" v 

«Od Gospodara svoga oprost trazite i pokajte se» (Hud, 3 ). 
Jer, povratak na put istine dolazi tek nakon potpunog napustanja 
neistine (batila). 

Trazenje oprosta je kao otklanjanje stete, a pokajanje je kao 
traganje da bi se pribavila korist. Trazenjem oprosta se stiti od zla 
grijeha, a pokajanjem se nakon te zastite postize ono sto je drago. U 
slucaju da se spomenu pojedinacno, jedno neminovno povlaci drugo. 
A Allah najbolje zna. 
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ISKRENO POKAJANJE 

(TEVBETUN-NESUH) 



Ovo ce biti jasno spominjanjem iskrenog pokajanja i njegove 
sustine. Uzviseni Allah kaze: 



«0 vi koji vjerujete, uttnite pokajanje Allahu iskreno, da bi 
Gospodar vaS preko ruznih postupaka vaSih preSao i da bi vas u 
dzenetske baSce, kroz koje 6e rijeke tedi, uveo» (Et-Tahrim, 8.). 

Zastita od zla losih djela - a ona je u njihovom prastanju - jest u 
otklanjanju onoga sto je covjeku mrsko. Ulazak u dzenetske basce - a 
to je postizanje onoga sto covjek voli - povezan je sa postizanjem 
iskrenog pokajanja. Arapska rijec en-nesuh (u prijevodu znaci iskreri) 
oblika je fe'ul, koji se uglavnom koristi za objekt. Ovdje se namjerno 
odstupilo od pravila da se subjekt iskaze imenicom oblika fail radi 
naglasavanja znacenja (mubalege), i to je cesta praksa u arapskom 
jeziku, kao, npr., u rijecima es-sekur (veoma zahvalan) i es-sabur 
(veoma strpljiv). Korijen rijeci nesuh je nun-sad-ha i koristi se za 
nesto sa cega se zeli otkloniti prevara ili ono sto je strano. 

Ta rijec je najljepsa izvedenica od glagola nesaha koji znaci: 
ocistiti, rijesiti, otkloniti. Iskrenost pokajanja, ibadeta i dogovaranja 
(sure) znaci otkloniti od njih svaki oblik prevare, manjkavosti i 
pokvarenosti. Znaci, uciniti na najpotpuniji nacin. Rijec iskrenost 
(en-nush) ima suprotno znacenje rijeci prevara (el-giSS). 

Prvi muslimani su razlicito definirali ovu rijec. Medutim, izvjesno 
je da se ona vraca samo jednom znacenju. Omer ibnul-Hattab i Ubej 
ibn K'ab, 4», kazu: "Iskreno pokajanje znaci da se poslije toga vise 
nikad ne vrati cinjenju grijeha od koga se pokajao, kao sto se 
mlijeko nikad ne vrati u vime". El-Hasan el-Basri kaze: "Da se 
covjek kaje radi onoga sto je proslo i da bude odlucan da se tome 
nikad ne vrati". El-Kelbi smatra da je iskreno pokajanje u trazenju 
oprosta jezikom, kajanju srcem i suzdrzavanju tijelom. Sejid ibnul- 
Musejjib kaze: "Iskreno pokajanje znaci da njime sami sebe 
posavjetujete". On, naime, smatra da je rijec iskren (nesuh) ovdje u 
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znacenju savjet (nasihatun), kao sto Arapi ponekad kazu darub 
(onaj koji udara) umjesto rijeci darib, koja se mnogo cesce koristi, a 
ima isto znacenje. 

Prvi smatraju da je znacenje ove rijeci na obliku meful, sto je u 
arpskom jeziku oblik za objekt. Smatraju da iskreno pokajanje znaci 
da je pokajnik u tome bez ikakve prevare, iskren. Dakle, ono moze 
oznacavati objekt, to jest da je pokajnik njime nasavjetovan, kao sto 
Arapi kazu rukubetun (uzjahana) i halubetun (pomuzena), umjesto 
rijeci merkubetun i mahlubetun, koje su istoga znacenja, a to moze 
oznacavati i subjekt, to jest da je iskreno pokajanje (tevbetun-nesuh) 
savjet, spas i istina. 

Muhammed ibn K'ab el-Kerzi kaze: "Iskreno pokajanje se sastoji 
od trazenja oprosta jezikom, prestanka cinjenja grijeha tijelom, 
odluke srca da se ne vrati grijehu i napustanja loseg drustva". 

Ja smatram da iskrenost u pokajanju podrazumijeva sljedece: 

Prvo: Pokajanjem moraju biti obuhvaceni svi grijesi, tako da ne 
ostane nijedan grijeh izvan pokajanja tevbe. 

Drugo: Svi grijesi moraju biti obuhvaceni cvrstom odlukom i 
iskrenoscu na takav nacin da ne ostane nimalo neodlucnosti, 
prijekora ili cekanja, da osoba koja se pokaje pozuri sa pokajanjem i 
u sebi sakupi svu zelju i odlucnost za to. 

Trede: Ciscenje tevbe od primjesa i mahana koje bi mogle pore- 
metiti ili smetati pravoj iskrenost i da je ucini samo radi straha od 
Allaha, strahopostovanja prema Njemu i ceznje za onime sto je kod 
Njega, a ne kao pokajanje onoga koji to cini da bi sacuvao ugled i 
nepovredivost, imanje, polozaj, vlast i postojece stanje, snagu i 
imetak, sto je pokajanje onoga koji trazi zahvalnost ljudi, bjezi od 
njihovoga prezira da ne bi pao pod dominaciju maloumnih; pokajanje 
radi pohlepe za dunjalukom, nemoci, bankrota i tome slicno, cime bi 
se dovela u pitanje ispravnost pokajanja i poremetila njegova namjera 
da to bude iskljucivo radi Allaha. 

Prvo se odnosi na ono od cega se kaje. Trece se odnosi na ono 
kome se kaje. A srednje se odnosi na samog pokajnika i njegovu dusu. 
Iskrenost pokajanja je u snazi njegove istine, cistoti i obuhvatanju svih 
grijeha. Nema nikakve sumnje da takvo pokajanje u sebi sadrzi 
trazenje oprosta (istigfar) i brise sve grijehe. Ovakvo pokajanje je 
najpotpunije. Allah je Onaj Koji pomaze, u Njega se uzdamo, nema 
snage ni moci osim sa Njim! 
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NAGRADI PRETHODI NADAHNUCE 

Covjekovo pokajanje Allahu je obavijeno jednim ranijim 
Allahovim pokajanjem prema njemu, ali i jednim kasnijim. Ljudsko 
pokajanje je izmedu dva Gospodarova pokajanja: onoga ranijeg i 
onoga kasnijeg. Allah mu je pomogao dopustanjem, usmjerenjem i 
nadahnucem da se pokaje. Potom se covjek pokajao, a onda mu je 
Allah primio pokajanje i nagradio ga. 

Uzviseni Allah kaze: 

' ** ' " s s s s- s 

- - < ° * <r fl > " % > < ' ' ' f ' f s y s ' 

«Allah je oprostio Vjerovjesniku, i muhadzirima i ensarij- 
ama, koji su ga u teSkom £asu slijedili, u vrijeme kad se srca nekih 
od njih zamalo nisu pokolebala. On je poslije i njima oprostio, jer 
je On prema njima blag i milostiv, a i onoj trojici koji su bili 
izostali, i to tek onda kad im je zemlja, koliko god da je bila 
prostrana, postala tijesna, i kad im se bilo stisnulo u dusama 
njihovim i kad su uvidjeli da nema utofiSta od Allaha nego samo 
u Njega. On je poslije i njima oprostio da bi se i ubuduce kajali, 
jer Allah, uistinu, prima pokajanje i milostiv je» (Et-Tevba, 1 17.- 
118.)- 

Allah ih je obavijestio da je Njegov oprost bio prije njihovog 
pokajanja i da ih je taj oprost ucinio pokajnicima. Oprost je bio uzrok 
njihovoga pokajanja. Ovi ajeti su dokaz da se oni nisu pokajali sve 
dok im Allah nije oprostio. Jedna odredba prestaje onda kad prestane 
njen razlog. Isti slucaj je sa Allahovim upucivanjem covjeka prije 
njegove upute. Allah, iSfe, usadio je covjeku uputu u njegovu prirodu: 
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«Mi covjeka od smjese sjemena stvaramo da bismo ga na 
kuSnju stavili i cmimo da on iuje i vidi; Mi mu na Pravi put 
ukazujemo, a njegovo je da li ce zahvalan Hi nezahvalan biti» 

(Ed-Dehr, 2.-3.). 

Ako covjek dobro iskoristi svoju prirodnu uputu svojim sluhom, 
vidom i razumom i Allahu bude zahvalan na tome tako sto ce je iskori- 
stiti za dostavljanje informacija svome srcu, onakvim kakvim ih je 
Allah dao, pa ih shvati, na njihovo mjesto postavi i od njih se 
okoristi, tada ce mu Allah povecati uputu i blagodat razmisljanja i 
prosudivanja i bistrinu uma kojom ce razumjeti Allahov govor i 
govor Njegovoga Poslanika, Allah kaze: 

«A onaj kome Allah ne da svjetlo, nece svjetla ni imati» (En- 
Nur, 40.). 

Uputa covjeka obavezuje dogadanjima druge upute kojom ga 
Allah nagraduje za prvu uputu. Nagrada za uputu je jos jedna uputa 
koja slijedi iza nje, kao sto je kazna za zabludu jos jedna zabluda. 
Uzviseni Allah kaze: 

y / 

«A one koji su na Pravome putu On ce i dalje voditi» 

(Muhammed, 17.). 

Allah im je prvo pokazao put, pa su prihvatili uputu, a nakon 
toga im je povecao uputu. Suprotna situacija je sa onima koji su 
skrenuli od upute, o cemu Uzviseni Allah veli: 

«l kad oni skrenuSe ustranu, Allah uiini da i srca njihova 
ustranu skrenu» (Es-Saff, 5.). 

Njihovo drugo skretanje je kazna za prvo. 

Ovo je jedan dio tajne znacenja lijepih imena El-Evvel (Prvi) i El- 
Ahir (Posljednji). On je Onaj Koji priprema i Koji pruza podrsku. Od 
Njega dolaze i uzrok i posljedica. On je Onaj Kojim se od Njega 
Samoga trazi utociste, kao sto kaze covjek koji najvise zna o Njemu: 
"Tebi se utjecem od Tebe". Covjek se mnogo kaje, a Allah mnogo 
prasta. Covjekovo pokajanje je povratak odbjeglog roba svome 
Gospodaru. 
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Postoje dvije vrste Allahovog oprosta: pokajanje dopustenja i 
upute, i pokajanje prihvatanja i podrske. Pokajanje ima svoj pocetak 
i svoj kraj. Pocetak je u povratku Allahu Pravim putem, koji je On 
trasirao Svojim robovima, a trasirao ga je da bi ih odveo Svome 
zadovoljstvu. Naredio im je da njime hode, rijecima: 

«I doista, ovo je Pravi put Moj, pa se njega drzite i druge 
puteve ne slijedite...» (El-En'am, 153.)- 1 rijecima: 

«A Ti, zaista, upucujeS na Pravi put, na Put Allahov, kome 
pripada sve §to je na nebesima i sve Sto je na Zemlji...» (Es-Sura, 
52.-53.)- 1 rijecima: 

«Oni su bili nadahnuti da govore lijepe rijeii i bili su 
nadahnuti na Put Onoga Koji je hvale dostojan» (El-Hadzdz, 24.). 

Kraj pokajanja je povratak Allahu na Sudnjem danu i hod putem 
koji vodi Njegovom Dzennetu. Ko se na ovome svijetu vrati Allahu 
sa pokajanjem, na onome svijetu ce mu se vratiti nagradom 
(sevabom). To je jedno tumacenje ajeta: 

«A onaj ko se bude pokajao i dobra djela iinio, on se, 
uistinu, Allahu iskreno vratio» (El-Furkan, 71.). 

Begavi kaze u vezi sa rijecima Uzvisenog: ^Ll^^JJl^iL^. .} 

«...On se, uistinu, Allahu iskreno vratio», kaze: "Vratio se Allahu 
oprostenih grijeha poslije smrti i bolji od drugih ljudi". 

Prvo pokajanje u rijecima: ^..."iJsjT^ «A onaj ko se bude 

pokajao...» jest povratak iz mnogobostva (sirka), a drugo pokajanje 
je povratak Allahu radi nagrade i nadoknade. 

Qrugi komentar ovoga ajeta je: Nagrada u sebi sadrzi znacenja 
naredbi, a znacenje ajeta je: Onaj koji zeli i cvrsto odluci pokajati 
se, neka se samo Allahu pokaje i neka to bude samo radi Njega, 
niposto radi bilo koga drugog. 
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Treci komentar je: Pokajnik mora javno obznaniti kome se kaje 
i kome se vraca, a znacenje ajeta je: Neka zna kome je upuceno 
njegovo pokajanje. I kome je njegov povratak. On je samo Allahu, a 
niposto nekome drugom. Isti primjer je i sajednim od dva komentara 
ajeta: 




«0 Poslaniie, kazuj ono Sto ti se objavljuje od Gospodara 
tvoga; ako to ne u£ini§, onda nisi dostavio poslanicu Njegovu» 

(El-Maida, 67.). 

Dakle, znacenje je da se zna sta za sobom povlaci neslijedenje 
Allahovih naredbi i nedostavljanje Njegove poruke. 

I, cetvrti komentar ajeta je: Pokajanje pocinje namjerom i 
cvrstom odlukom da se ono ucini. Ukoliko se ta namjera osnazi i 
postane konacna odluka, tek tada se ucini pokajanje. Prvo pokajanje 
je namjera i odluka da se pokaje, a drugo pokajanje je sam cin 
pokajanja. Rijeci u ajetu znace: Onaj ko se zeljom, namjerom i 
konacnom odlukom pokaje Allahu, njegovo pokajanje bude 
potvrdeno djelom. Ovo je u skladu sa Poslanikovim, rijecima: 
"Ko ucini hidzru radi Allaha i Poslanika, njegova, hidzra je radi 
Allaha i Poslanika. A ko ucini hidzru radi dunjaluka Hi radi zene da 
se ozeni, njegova hidzra je radi onoga zbog cega je hidzru i ucinio"} 




1 Buhari, 1; Muslim, 1.907; Tirmizi, 1.647; Nesai, 75; Ahmed, 169. 
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MALI GRIJESI NISU 
KAO VELIKI 



Grijesi se, shodno tekstu Kur'ana, sunneta, konsenzusu musli- 
mana i poznavanju islamskih propisa, dijele na velike i male. Uzviseni 
Allah kaze: 



«Ako se budete klonili velikih grijehova, onih koji su vam 
zabranjeni, Mi demo preci preko manjih ispada va§ih» (En-Nisa, 
31.). I kaze: 



«One koji se klone velikih grijehova i naroiito razvrata, a 
grijehove bezazlene On 6e oprostiti» (En-Nedzm, 32.). 



U Muslimovom Sahihu se biljezi da je Poslanik, $£, rekao: "Pet 
dnevnih namaza, od dzume do dzume namaza, ramazan do ramazana 
oprost su od grijeha ako se covjek kloni velikih grijeha". 1 

U govoru Zakonodavca se za male grijehe koriste izrazi lemem 
i muhakkirat, kao, npr., u hadisu: "Cuvajte se malih grijeha" (koji se 
zanemaruju). 2 

Ima i onih, poput Begavija i drugih, koji smatraju da spomenuta 
kur'anska rijec lemem oznacava velike grijehe. Oni kazu: 
Izuzimanje bezazlenih grijeha se odnosi samo na osobu koja 
jednom ucini veliki grijeh, ali se odmah nakon toga pokaje. Padne u 
taj grijeh, ali on ne postane praksa, nego se odmah vrati i pokaje. 

Tako je rijec lemem izuzetak od izraza kloniti se (el-idztinab), jer 
znaci da oni ne cine, niti zapadaju u velike grijehe, osim vrlo rijetko. 

Medutim, vecina islamskih ucenjaka ovo izuzimanje smatraju 
pocetkom nove recenice: «Osim malih grijeha koje ponekad ucine». 

Zgodno je bilo ovdje poceti novu recenicu nakon ponudenog 
odgovora, iako se u vecini slucajeva na tome mjestu ne pocinje nova 



' Muslim, 233; Tirmizi, 214; Ibn Mad2e, 1.089; Ahmed, 7.089. 
2 Ahmed, 3.808, (1/402.); za ovaj hadis Albani kaze da je vjcrodostojan (sahih); 
vidi Albani jevo djclo "Es-Silsiletus-sahiha", 389. 
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misao, jer je tu zaokruzeno jedno znacenje. Ovdje se odgovorom 
jasno ukazalo na negaciju, tako da je znacenje ajeta: Ne cine velike 
grijehe i razvrat. Ovdje je bilo pogodno izuzeti slucaj malih grijeha 
(lemema). 

Mozda je upravo to ohrabrilo Ebu Ishaka da ustvrdi da su svi 
grijesi veliki grijesi. Jer, smatra on, izuzimanje jednog dijela recenice 
je samo potvrda pravila kontinuiteta govora i njegov sastavni dio. 

Ali, tekstovi i konsenzus prvih muslimana ipak ukazuju na to 
da se grijesi dijele na male i velike. 

Potom su se razisli u razumijevanju dvaju pitanja: Sta je to 
lemem? I postoji li tacan broj i definicija velikih grijeha? Spomenut 
cemo jedan dio koji je vezan za ta dva pitanja. 

TUMACENJE KUR ANSKOG TERMINA 

(LEMEM) 

Prenosi se od skupine prvih muslimana da je lemem kad covjek 
jednom pocini grijeh i vise mu se ne vrati, makar se radilo i o 
velikom grijehu. Islamski ucenjak El-Begavi kaze: "Ovo je misljenje 
Ebu Hurejre i El-Hasana i iz jedne predaje Ata'a od Ibn Abbasa". 
Potom kaze: "Abdullah ibn Amr ibnul-As je rekao: 'Lemem je svaki 
grijeh osim mnogobostva'». Es-Sudi prenosi da je Ebu Salih rekao: 
"Pitali su me o znacenju Allahovih rijeci lemem, pa sam odgovorio: 
To je covjek kojem se potkrade grijeh kome se on potom vise ne 
vrati. Spomenuo sam to Ibn Abbasu, a on mi je rekao: 'Plemeniti 
melek ti je pomogao u tome razumijevanju'». 

Vecina islamske uleme, pak, smatra da je lemem sve ono sto nije 
veliki grijeh. To je tacnija predaja od Ibn Abbasa, kao sto se biljezi u 
Buharijevom Sahihu da je Tavus rekao: "Nisam vidio da je ista 
slicnije lememu od onoga sto Ebu Hurejre prenosi od Poslanika, 0, 
koji je rekao: "Allah je covjeku odredio njegov udio u bludu i on 
nema mogucnosti da ga izbjegne. Bind ociju je pogled. Blud jezika je 
govor. Dusa prizeljkuje i hoce, a spolni organ to potvrdi Hi 
opovrgne"} 

Muslim biljezi hadis od Suhejla ibn ebi Saliha, on od svog oca, 
a ovaj od Ebu Hurejre, u kome se kaze: "Blud ociju je pogled, blud 



1 Buhari, 6.243; Muslim, 2.657; Ebu Davud, 2.152; Ahmed, 7.662. 
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usiju je slusanje, blud jezika je gov or, blud ruke je dodir, a blud 
noge je korak". 1 

El-Kelbi kaze: "Lemem mozemo protumaciti na dva nacina. 
Prvi, svi grijesi za koje Allah nije spomenuo ovosvjetsku sankciju, 
niti onosvjetsku kaznu. To su grijesi koji se brisu klanjanjem pet 
dnevnih namaza, ukoliko svi oni zajedno cestim cinjenjem ne 
postanu veliki grijeh i razvrat. Drugi nacin je da je to veliki grijeh 
koji covjek ponekad uradi, pa za njega zatrazi pokajanje". 

Seid ibnul Musejjib kaze: "To je grijeh koji srce pozeli". 

El-Husejn ibnul Fadl smatra da je lemem nenamjeran prvi 
pogled koji se prasta. Medutim, ako bi ponovo pogledao, to vise 
nije lemem, nego grijeh. Ata' prenosi od Ibn Abbasa da je Poslanik, 
0, rekao: "Ako prastas, Gospodaru moj, onda sve oprosti. Ima li 
Tvoga roba koji prema Tebi, ponekad, ne zgrijesi? !". 

Treca skupina smatra da lemem predstavlja grijehe koji su ucin- 
jeni u predislamskom periodu. Allah im to nece uzeti za zlo. 
Mnogobosci su govorili muslimanima: "Jucer ste kao i mi radili", 
nakon cega je, smatraju oni, objavljen ovaj ajet. Ovo je misljenje 
Zejda ibn Sabita i Zejda ibn Esleme. 

Medutim, tacno je misljenje vecine islamskih ucenjaka da su to 
mali grijesi, poput pogleda, dodira, poljupca i slicno. To je misljenje 
vecine prvih muslimana, misljenje Ebu Hurejre, Abdullaha ibn 
Mes'uda, Ibn Abbasa, Mesruka i Es Sa'bija. Ovaj stav ne iskljucuje 
drugu predaju Ebu Hurejre i Ibn Abbasa da je lemem jednom 
pocinjen veliki grijeh kome se potom vise nikad ne vrati. Rijec 
lemem moze imati oba ova znacenja, kao sto kaze El-Kelbi, a 
moguce je da su Ebu Hurejre i Ibn Abbas tako nazvali grijeh osobe 
koja nesmotreno ucini grijeh na cijem cinjenju kasnije ne ustraje. 
Takav grijeh su smatrali velikim samo onima kojima bi on postao 
stalna praksa. To je razumijevanje ashaba kur'anskih tekstova i 
njihovog velikog znanja koje su imali. Nema sumnje da ce Allah 
oprostit covjeku jednom, dva i tri puta, ali se bojati srdzbe za onoga 
kojem grijeh postane mnogo puta ponovljena praksa. Na to ukazuju 
brojne predaje prvih muslimana i posmatranje realnog stanja. 



1 Muslim, 2.657; Ebu Davud, 2. 1 52; Ahmed, 7.662. 

2 Tirmizi, 3.284; za ovaj hadis Albani kaze da jc vjcrodostojan (sahih); Mustedrek 
od El-Hakima, 2/469; Et-Taberi, 39/27; Begavi u §crhus-sunneh, 14/387. 
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Spominje se da je Aliji, doveden kradljivac kojem je on presudio 
odsijecanjem ruke. Kradljivac mu rece: "Vladaru pravovjernih, tako 
mi Allaha, nikad prije nisam ukrao". "Lazes", rece mu. Nakon sto su 
mu odsjekli ruku, Alija, <gb, rece mu: "Sada mi reci istinu koji ti je 
ovo put?" Rekao je: Toliko i toliko. "Istinu si rekao", rece mu Alija, 

Zaista Allah ne uzima za zlo prvi ucinjeni grijeh. Ako prvi put 
ucinjeni grijeh nije lemem, onda je on njemu vrlo slican. Nijedno od 
dva Ebu Hurejrina i Ibn Abbasova misljenja ne iskljucuju jedno 
drugo. A Allah najbolje zna. 

Rijec lemem u sebi sadrzi znacenje blizine i navike da se neko 
djelo s vremena na vrijeme uradi. U arapskom jeziku se kaze elemme 
bi sej'in kad se necemu primakne ali se nista ne ucini. Zato se 
poljubac i dodir nazivaju lememom jer najavljuju ono sto bi se moglo 
dogoditi. Kaze se i: "Taj i taj nas posjeti samo lememom", to jest 
samo ponekad. Znacenje ovoga pojma postoji u oba tumacenja 
kojima su prvi muslimani prokomentirali spomenuti ajet. Nije 
znacenje ajeta: 

«One koji se klone velikih grijehova i naroclto razvrata, a 
grijehove bezazlene On ce oprostiti...», (En-Nedzm, 32.) da uopce 
ne cine grijehe. Da je tako, bili bi pohvaljeni za nesto sto je nemo- 
guce, a to je necinjenje malih grijeha (lemema). Rijec je o necemu sto 
se izuzima iz govora i njegovog znacenja. Iz konteksta govora se 
razumije da se ljudi dijele na dobrocinitelje i lose, da ce Allah jedne 
kazniti za njihovo zlo, a druge nagraditi za njihovo dobro. Potom je 
Allah spomenuo dobrocinitelje opisujuci ih kao one koji se drze 
podaleko od velikih grijeha i razvrata. To u sebi sadrzi sljedece 
znacenje: Nece dobrocinitelj biti nadraden za svoje dobrocinstvo i 
spasen Allahove kazne ako se ne udalji od velikih grijeha i razvrata. 

Ovdje je bilo zgodno izuzeti male grijehe (lemem), bez obzira 
sto oni ne spadaju u velike grijehe. Oni opcenito pripadaju velikim 
grijesima i razvratu. 

Pravilo pocetka nove misli u recenici je: Misao ulazi u opcenitost 
govora iz kojeg je izuzeta, bez obzira na to sto ne ulazi u njegovo 
sustinsko znacenje i bez obzira na to sto ga ta rijec ne podrazumijeva. 



291 



STEPEN POKAJANJA 



Kao u rijecima Uzvisenog: 

«U njima prazne besjede nece slusati, vec samo: 'Mir'!» 

(Merjem, 62.). 

Rijec mir (selam) ulazi u opcenitost govora, a toj vrsti pripada i 
prazna besjeda. Isto je i sa Allahovim rijecima: 

«U kome ce zauvijek ostati: u njemu svjezine nece osjetiti, 
ni pica okusiti, osim vrele vode i kapljevine» (En-Nebe', 34.-25.). 

Vrela voda i kapljevina ulaze u opcenitost rijeci okus. Kao da je 
u prvom ajetu receno: U njemu nece nista cuti osim mira. A u 
dugom: U njemu nece nista probati osim vrele vode i kapljevine. 
Tekstom se direktno spominje jedna vrsta da bi se jasno i direktno 
negirala, a ne na taj nacin da se taj dio opcenito negira, sto bi 
upucivalo na njegovu posebnost. Isto je i sa ajetom: 

«Oni se samo za pretpostavkama povode» (El-En'am, 1 16.). 

Pretpostavka ulazi u znacenje osjecaja, koji je vrsta znanja. 

Jos preciznije od ovoga je to da se iz samoga govora razumije 
nova misao, kao u rijecima Uzvisenog Allaha: 

S y s — 
«I ne zenite se zenama kojima su se zenili oievi vaSi...» (En- 

Nisa, 22.). 

Iz ajeta je jasno da je brak sa zenama kojima su se zenili ocevi 
razlog Allahovoj kazni, osim onoga sto je bilo prije zabrane i sto je 
oprosteno. Isto je i sa ajetom: 

i^jt* 'si try 'js\y£» ^} 

«I da sastavite dvije sestre - Sto je bilo, bilo je» (En-Nisa, 23.). 

Ovdje je bilo korisno spomenuti sto je bilo, bilo je zato sto je 
zabranom izuzet dio koji je bio ruzan u ranijim zakonima i sto je 
ukoren onaj koji ga je cinio. 
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Sto se tice rijeci Uzvisenog Allaha: 

«U njima, poslije one prve smrti, smrt vise nece okusiti» 

(Ed-Duhan, 56.). 

Ovo izuzimanje samo potvrduje stalni zivot bez probanja smrti i 
cini prvi izuzetak opcenitim tekstom, koji se ni u kom slucaju ne 
moze izuzeti iz govora. Da se moze izuzeti, prece bi ga bilo spome- 
nuti nego odustati od njega i spomenuti ga zapocinjanjem nove misli. 
Ovaj izuzetak je dosao u formi potvrde i kao tekst da bi se sacuvala 
znacenja opcenitosti. To se dogada sa svakim odvojenim govorom. 
Dobro razmisli o tome jer tu je tajna arapskog jezika. 

Vrlo slican tome je arapski veznik ev, koji znaci Hi u rijecima 
Uzvisenog: 

«Ali srca va§a su poslije toga postala tvrda, kao kamen su 
"ill" jo§ tvrda» (El-Bekara, 74.). I u rijecima: 

«l poslasmo ga stotini hiljada ljudi, T vi§e» (Es-Saffat, 147.). 

Ovdje kao da je tekstom receno da to, bez pretjerivanja, tako i 
znaci. Ako ta srca nisu tvrda od kamena, onda, nista manje, nisu 
meksa od njega. Ako njihov broj ne prelazi stotinu hiljada, onda nije 
nista ni manji od toga. Ovdje je spominje veznik /// (ev) u formi 
cuvanja znacenja stotinu hiljada i da se ukaze kako se time nije htjelo 
nesto preuvelicati. A Allah najbolje zna. 




293 



UKUPAN BROJ VELIKIH GRIJEHA 

Prvi muslimani razlicito su objasnjavali veliki grijeh, medutim te 
razlike nisu bile velike. Njihovi stavovi o tome bili su medusobno 
veoma bliski. 

U Buharijinom i Muslivom Sahihu biljezi se hadis Es-Sa'bija 
od Abdullaha ibn Amra, da je Allahov poslanik, 0, rekao: "Veliki 
grijesi su: pripisivanje Allahu saucesnika, neposlusnost prema 
roditeljima, ubistvo i lazna zakletva". 1 

U drugoj predaji stoji da je rekao: "Hocete lidavas obavijestim 
o velikim grijesima", upitao je tri puta. "Svakako da hocemo, Allahov 
Poslanice", rekose. Rece im: "Pridruzivati Allahu saucesnika, 
neposlusnost roditeljima" (bio je naslonjen, pa se ispravio i sjeo te 
im rece): "I lazan govor". Toliko je to ponavljao da smo rekli: "Da 
hoce vise prestati". 

Od Abdullaha ibn Mes'uda, prenosi se da je rekao: "Allahov 
Poslanice, koji grijeh je najveci?" "Da Allahu Koji te stvorio nekoga 
smatras ravnim." "A koji onda?" "Da ubijes svoje dijete iz straha da 
se ono hrani sa tobom." "A onda?" "Da pocinis blud sa zenom svoga 
komsije." 3 Pa je Allah, dfe, potvrdujuci Poslanikove, 0, rijec, objavio 
68. ajet sure El-Furkan, u kome se kaze: 

«Oni koji se mimo Allaha drugom bogu ne klanjaju, i koji - 
one koje je Allah zabranio - ne ubijaju, osim kad pravda zahti- 
jeva, i koji ne bludni£e». 

Od Ebu Hurejre, se prenosi da je Allahov poslanik, W>, 
rekao: "Klonite se sedam teskih grijeha." "Allahov Poslanice, a koji 
su to grijesi?", upitase prisutni. "Pridruzivanje Allahu saucesnika, 
magija (sihir), bepravno ubistvo, kamata, jedenje jetimskog imetka, 



Buhari, 6.675; Muslim, hadis kod Muslima prenosi Enes, i u njemu se kaze: 
"kavluz-zur" - lazno svjedocenje, umjesto "el-jeminul-gamus" - lazna zakletva. 
Tinnizi, 3.031; Nesai, 4.01 1; Ahmed, 6.845. 

2 Buhari, 5.976; Muslim, 87; Tinnizi, 1.901; Ahmed, 19.872. 

3 Buhari, 6.00 1 ; Muslim, 86; Tinnizi, 3. 1 82; Nesai, 4.0 1 3, Ebu Davud, 2.3 1 0. 
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bjezanje sa bojnog polja i potvaranje cestitih i nevinih vjernica,- 
rece on". 1 

Prenosi Su'be od Sa'da ibn Ibrahima da je on cuo Humejda ibn 
Abdurrahmana kako prenosi od Abdullaha ibn Amra, da je 
Poslanik, 0, rekao: "Najveci grijeh je da covjek psuje svoje 
roditelje". Rekose: "Allahov Poslanice, a kako covjek psuje svoje 
roditelje?" Rece im: "Covjek psuje drugom covjeku oca, pa ovaj 
psuje njemu oca. Covjek psuje drugom covjeku majku, pa ovaj psuje 



Od Ebu Hurejre, se prenosi da je Allahov poslanik, 0, rekao: 
"Medu najvecim grijesima je da covjek, bez ikakvog prava, nasrne 
na castsvoga brata muslimana". 3 

Abdullah ibn Mes'ud kaze: "Najveci grijeh je pridruzivanje 
Allahu saucesnika, osjecaj sigurnosti od Allahove kazne, gubljenje 
nade u Allahovu milost i gubljenje nade u Allaha". 

Seid ibn Dzubejr kaze: "Upitao je covjek Ibn Abbasa o velikim 
grijesima, ima li ih sedam. 'Blize je da ih je sedam stotina', odgovori 
mu, 'samo sto nema velikih grijeha uz trazenje oprosta (istigfara), niti 
su mali grijesi mali ako se ustraje na njima'. I jos je rekao: 'Veliki je 
grijeh sve sa cime se neposlusno Allahu. Ko ucini nesto od toga, neka 
za to zatrazi oprost. Allah zaista nece vjecno u vatri ostaviti nikoga iz 
ovog ummeta, osim onoga koji napusti islam, zanijece naredbu (farz) 
ili porice odredenje (kader)". 

Abdullah ibn Mes'ud, rekao je: "Veliki grijeh je sve sto je 
Allah zabranio od pocetka sure En-Nisa, pa do 3 1 . ajeta". 



«Ako se budete klonili velikih grijehova, onih koji su vam 
zabranjeni.» 

A Ali ibn ebu Talha, rekao je: "Veliki grijeh je svaki grijeh o 
kome je Allah govor zavrsio sa prijetnjom vatrom, srdzbom, prokle- 
tstvom ili bolnom kaznom". 



1 Buhari, 2.766; Muslim, 89; Nesai, 3.671; Ebu Davud, 2.874. 

2 Buhari, 5.973; M uslim, 90; Tirmizi, 1 .902; Ebu Davud, 5.141; Ahmed, 6.493. 

1 Ebu Davud, 4.876. Ahmed, 1.654; za ovaj hadis Albani kaze daje vjerodostojan. 



2 

njemu majku". 
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Dahhak, r.a, kaze: "To je sve za Sto jc Allah odredio sankciju 
(hadd) na ovom i kaznu na onom svijetu". 

El-Husejn ibnul-Fadl kaze: "Veliki grijeh je sve §to je Allah u 
Kur'anu nazvao velikim i golemim". Kao u ajetima: 

«To bi, zaista, bio vrlo veliki grijeh» (En-Nisa, 2.); 

«Jer je ubijati njih doista veliki grijeh» (El-Isra, 31.); 

«MnogoboStvo je, zaista, velika nepravda» (Lukman, 13.); 

«Va§a su lukavstva zaista velika!» (Jusuf, 28.); 

«Hvaljen neka si Ti! To je velika potvora!» (En-Nur, 16.); 

«To bi, uistinu, kod Allaha, bio velik grijeh!» (EI-Ahzab, 53.). 

Malik ibn Migvel kaze: "Veliki grijesi (el-kcbair) su grijesi onih 
koji cine novotarije, a loSa djela (es-sejjiat) su grijesi onih koji ne 
postupaju po sunnetu". 

Smatram da je htio reci da je novotarija (bid'at) veliki grijeh i da 
jc ona veca od velikih grijeha onih koji postupaju po sunnetu. Veliki 
grijesi sljedbenika sunneta su mali u poredenju sa novotarijom. Na to 
su mislili prvi muslimani govoreci: "Novotarija je Iblisu draza od 
neposlusnosti prema Allahu. Od novotarije se ne pokaje, a za neposlu- 
Snost se pokaje". 

Drugi, opet, smatraju da je mali grijeh ono za Sta ne sljeduju 
dvije sankcije, a veliki grijeh je ono za Sta sljeduju dvije sankcije. 
Pod pojmom (dvije sankcije) mislc na ovosvjetsku (dunjalucku) i 
onosvjetsku (ahiretsku) kaznu. Veliki grijeh je svaki grijeh za koji 
je Serijatom odredena kazna na dunjaluku, poput bluda i konzu- 
miranja alkohola; ili svaki grijeh za koji je zaprijeceno ahiretskom 
kaznom, poput jedenja imetka siroceta, pijenja iz srebrenog i zlatnog 
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posuda, samoubistva, iznevjerenog povjerenja i slicno. Istinite su Ibn 
Abbasove rijeci: "Prije ce biti da ih je sedam stotina, nego da ih je 
sedam". 

GRIJESNIKOVA DOBRA DJELA CE 
SE ZAUZIMATI ZA NJEGA 

Ovdje se radi o necemu sto trebamo dobro shvatiti. Naime, u 
slucaju da veliki grijeh bude popracen stidom, strahom i osjecajem 
da je to nesto golemo, tada se veliki grijeh svrstava medu male grijehe. 
Ponekad mali grijesi budu popraceni pomanjkanjem stida, nebri- 
gom, nepostojanjem straha i nj ego vim potcjenjivanjem, sto ne samo 
da ga svrstava u velike grijehe, nego ga postavi na sami vrh 
piramide tih grijeha. 

Takoder, onome koji voli Allaha i veliki je dobrocinitelj, oprosti 
se i ono sto se drugima ne oprasta i prelazi mu se preko cega se 
drugima ne prelazi. 

Cuo sam sejhul-islama Ibn Tejmijju, Allah osvijetlio njegovu 
dusu, kako kaze: "Pogledaj Musa, kako baca i lomi ploce na 
kojima je svojom rukom zapisao Allahov govor, povlaci za bradu 
Poslanika koji je kao i on Poslanik, izbija oko Meleku Smrti, kori 
svoga Gospodara u Noci Isra'a, u kojoj je Muhammed, Allahu 
uzdignut. Allah, iSfe, sve to podnosi, voli ga i ukazuje mu Svoju pocast. 
To je zato sto se Musa, Allaha radi, u tim velikim momentima 
javno suprotstavio Njegovom najljucem neprijatelju i teskom mukom 
izbavio dva naroda: Kopte i Benu-Israil. Na taj nacin su njegove 
negativnosti bile poput dlake u moru". 

A pogledaj Junusa ibn Metta, Nije imao dogadaja slicnih 
Musaovim i samo je jednom naljutio svoga Gospodara, a On mu je to 
uzeo za zlo i zatvorio ga u utrobu ribe. Nije mu otrpio ono sto je 
otrpio Musau, *SL Razlika je izmedu onoga koji uradi jedan grijeh, a 
ne bude imao dobrocinstva i lijepih osobina koje bi mu bile zagovo- 
rnik, i izmedu onoga kome bi sve lijepe osobine, kao zagovornik, 
dosle traziti oprost za samo jedan ucinjeni grijeh. Kao sto rece pjesnik: 

Kad draga osoba ucini jedan grijeh 

Njegova dobrota mu dode sa hiljadu zagovornika. 
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Djela se kod Allaha zauzimaju za svoga pocinioca i u teskoci 
podsjecaju na njega. 

Allah, 3k, kaze o Zun-Nunu: 

v - • ^ '-^ • 
«I da nije bio jedan od onih koji Allaha hvale, sigurno bi 
ostao u utrobi njenoj do Dana kad ce svi biti ozivljeni» (Es-Saffat, 
143.-144.). 

Faraon, nakon sto nije imao ranije ucinjenog dobra koje bi se za 
njeg zauzelo, rece: 

«Ja vjerujem da nema boga osim Onoga u Kojeg vjeruju 
sinovi lsrailovi» (Junus, 90.), a Dzibril mu odgovori: 

^ f' ^ w 

«Zar sada, a prije si neposlusan bio i razdor sijao?!» (Junus, 

91). 

I, zato je spasen i nece biti kaznjen onaj cija dobra djela 
pretegnu losa; zbog dobrih ce mu se kao dar pokloniti losa djela. 
Zato se osobi koja je svjedocila Allahovu jednocu oprasta ono sto se 
ne oprasta osobi koja je Allahu pripisivala saucesnika. Prvi je ucinio 
ono sto Allah voli i sto je uzrok Njegovog oprosta. Tolerirat ce mu 
ono sto nece tolerirati mnogoboscu (musriku). Sve sto bude jace 
svjedocenje Allahove jednoce (tevhid), Allahov oprost Njegovih 
grijeha ce biti potpuniji. Osobi koja sretne svoga Gospodara i ni u 
cemu mu ne pridruzujuci bilo koga kao saucesnika, bit ce oprosteni 
svi grijesi; ma kakvi ti grijesi bili, za njih nece biti kaznjen. 

Mi ne kazemo da niko ko svjedoci Allahovu jednocu nece uci u 
Dzehennem. Naprotiv, mnogo ce ih uci i biti kaznjeno srazmjerno 
ucinjenom grijehu, a potom ce iz njega izici. U tome nema protu- 
rjecja onima koji poznaju ono o cemu smo ranije govorili. 

Ovdje cemo zbog velike potrebe za tim znanjem, jos jednom to 
pojasniti. 

Zrake La ilahe illallah (Nema bozanstva koje zasluzuje robova- 
nje osim Allaha) probija se kroz maglu i oblake grijeha shodno jacini 
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ili slabosti tih zraka. Razliku jacine toga svjetla, njegovu snagu ili 
slabost, kod sljedbenika tih zraka, samo Allah zna. 

Ima ljudi u cijem srcu svjetlost ovoga svjedocenja svijetli poput 
Sunca. 

Ima ih cija je svjetlost poput blistave zvijezde. 

Ima ljudi u cijem srcu ta svjetlost svijetli poput velike baklje. 

Ima onih cija je svjetlost poput svjetlosti svjetiljke. I, poslje- 
dnji, oni sa vrlo slabom svjetlosti svjetiljke. 

Svjetlost na Sudnjem danu sa njihove desne strane i ispred njih 
ce biti srazmjerna jacini toga svjetla. Tacno onoliko koliko je u 
njihovim srcima - kroz znanje, djela, spoznaju i stanje - bilo svjetla 
ove rijeci. 

Sto god je svjetlost ove rijeci jaca i veca, bolje spaljuje sumnje i 
strasti, do te mjere da ne ostane nijedna sumnja, strast ili grijeh a da 
ne budu spaljeni. Takav slucaj je sa osobom koja je iskrena u svom 
svjedocenju Allahove jednoce i koja nikad nije Allahu ucinila sirk. 
Koja god strast, sumnja ili grijeh se priblize ovome svjetlu, budu 
spaljeni. Zvijezde cuvaju nebo njegovog vjerovanja imana od svakoga 
kradljivca njegovih dobrih djela. Kradljivac se domogne samo nekih 
od njih, i to za vrijeme nepaznje i nemara, cega mora biti kod 
covjeka. Nakon sto se covjek probudi i shvati sta mu je ukradeno, to 
ponovo otme od kradljivca ili stekne dvostruko vise od ukradenog. 
Njegovo stanje je stalno takvo sa dzinima i ljudima kradljivcima. 
Nije kao onaj koji im otvori svoju riznicu i okrene joj leda. 

Svjedocenje Allahove jednoce nije samo puko covjekovo prizna- 
nje da nema stvoritelja osim Allaha i da je Allah Gospodar i Vlasnik 
svega. I idolopoklonici su to priznavali, pa su, opet, bili mnogobosci 
(musrici), nego tevhid obuhvata ljubav prema Allahu, skrusenost, 
poniznost, potpunu predanost u pokomosti Njemu, cisto oboza- 
vanje, davanje Njemu prednosti nad svim rijecima i djelima, uskraci- 
vanja, davanja, ljubavi i mrznje, sto se uplice izmedu osobe koja to 
posvjedoci, sa jedne, i uzroka grijesenja i ustrajavanja u grijehu, sa 
druge strane. 
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Ko to spozna, spoznat ce i Poslanikove, 0, rijeci: "Allah je 
zabranio vatri svakoga koji, zeleci time Allahovo lice, kaze: 'Nema 
drugog bozanstva koje zasluzuje robovanje osim Allaha'". 1 

I hadis: "Nece uci u vatru onaj koji kaze: La ilahe illallah" 2 i 
njima slicne hadise cije je znacenje mnogim ljudima nejasno. Neki su 
ih smatrali dokinutim (derogiranim), a drugi ih smatraju izrecenim 
prije izricanja naredbi i zabrana ili prije konacnog definiranja serijata. 

Poslanik, 0, nije dao da se to postigne samo pukim izgovara- 
njem rijeci. To je suprotno onome sto svaka osoba sigurno zna o 
islamu. Licemjeri to svjedocanstvo izgovaraju svojim jezicima, a oni 
su na samom dnu Dzehennema, ispod onih koji ga potpuno zanijecu. 
Mora postojati izgovor srca i izgovor jezika. Govor srca podrazu- 
mijeva spoznaju toga svjedocenja, njegovu istinitost i spoznaju 
sustine koja je obuhvacena tim svjedocenjem. Od negacije da ijedno 
drugo bozanstvo zasluzuje robovanje, potvrde da to zasluzuje samo 
Allah, spoznaje sustine Allahove bozanstvenosti kao posebnosti koju 
nema niko drugi osim Allaha i kao potvrde da ju je nemoguce 
pripisati bilo kome osim Allahu. Ovo znacenje mora postojati u srcu 
znanjem, spoznajom, ubjedenjem i stanjem. Mora biti ono sto ce 
zabraniti vatri onoga koji ga izgovori. Svaki govor za koji je 
Zakonodavac odredio nagradu (sevab) potpun je govor (i jezikom i 
srcem). Primjer tome je Poslanikov, $f>, govor: "Ko kaze u jednom 
danu: 'Slavljen neka je Allah i Njemu hvala', stotinu puta, bit ce mu 
oprosteni grijesi, makar bili poput morske pjene" 1 Ne misli se samo 
na puko izgovaranje jezikom. 

Da, osobi koja to izgovori jezikom, ne vodeci racuna o njego- 
vom znacenju, okrecuci se od razmisljanja o njemu, kojoj se jezik ne 
poklapa sa srcem; osobi koja ne zna vrijednost i sustinu tih rijeci, ali i 
pored toga ocekuje nagradu, bit ce oprosteni grijesi shodno onome sta 
je u njenome srcu. Djela se ne vrednuju prema formi i broju, nego 
prema onome sto je u srcu (namjeri). Medu njima postoji razlika 
poput one izmedu nebesa i Zemlje. Dva covjeku budu u istom safu, 
ali razlika izmedu njihovih namaza je kao razlika izmedu neba i 
Zemlje. 



1 Buhari, 6.423, 6.938; Muslim, 33. 

2 Buhari, 6.423, 6.938; Muslim, 33. 

3 Buhari, 6.405; Muslim, 2.691; Tirmizi, 3.466; Ibn Madzc, 3.812; Ahmed, 7.948. 
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Razmisli dobro o sustini imana u srcu ubice koji je ubio stotine 
ljudi da ga to nije omelo u njegovom putovanju prema selu. Pomogao 
mu je da u takvom stanju podnese bol u prsima i smrtne muke. To je 
jedno, a vjerovanje, iman, nesto je sasvim drugo. Ne moze se posigu- 
rno tvrditi da je pridruzen cestitom selu i da je ucinjen njegovim 
stanovnikom. 

Vrlo slican tome je postupak one prostitutke koja je ugledala psa 
da od zedi jede prasinu. U njenome srcu se tada, uprkos tome sto nije 
imala posudu, niti nekoga ko bi joj pomogao, niti je bilo nekoga pred 
kim bi se time pokazala, javilo ono sto je navelo da se spusti u bunar i 
u cipeli donese vode. Nije joj bilo tesko sto je bila izlozena opasnosti. 
U ustima je iznijela prepunu cipelu vode. Zatim, njena poniznost 
prema stvorenju koje ljudi obicno tuku i drzanje cipele u rukama sve 
dok se pas iz nje nije napio. Za taj trud ona nije od njeg ocekivala ni 
pohvalu, ni nagradu. Ovolika kolicina svjetlosti svjedocenja Allahove 
jednoce je spalila raniji grijeh prostitucije, i bi joj oprosteno. 

Tako je to kod Allaha sa djelima i onima koji ih cine. Nemarna 
osoba je daleko od ove alhemije srece ciji samo jedan trun pretvori 
celik njenih djela u zlato. A Allah je Taj od Koga se pomoc trazi! 
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VISOKI STEPEN ZAHTIJEVA VECI OPREZ 



Ako bi neko rekao: Spomenuli ste da se dragoj osobi oprasta 
ono sto se ne oprasta drugima i da se sticeniku (el-velijj) oprasta 
ono sto se ne oprasta drugima. 

Tacno je to sto ste spomenuli. To podrazumijevaju mudrost, 
darezljivost i dobrocinstvo. Ali, Sta cete uraditi sa dvostrukom 
kaznom kojom je takvima zaprijeceno ukoliko pogrijese? Npr., ajet: 

«0 zene Vjerovjesnikove, ako bi koja od vas oiit grijeh uiin- 
ila, kazna bi joj udvostrucena bila» (El-Ahzab, 30.). 
Hi ajet: 




«A da te nismo udinili ivrstim, gotovo da bi im se malo 
priklonio, i tad bismo ti doista dali da iskusiS dvostruku muku u 
zivotu i dvostruku patnju poslije smrti; tada ne bi nikoga nasao 
ko bi ti protiv Nas pomogao» (El-Isra, 74.-75.). 

Znaci, da te nismo ucvrstili, ti bi im se, malopomalo, priklonio. 
Da si tako uradio, dali bismo ti da okusis dvostruku patnju u zivotu i 
dvostruku patnju nakon smrti. To jest, udvostrucili bismo ti ovosvje- 
tsku i onosvjetsku kaznu. Uzviseni Allah kaze: 

«A da je on o Nama kojekakve rijeii iznosio, Mi bismo ga 
za desnu ruku uhvatili, a onda mu zilu kucavicu presjekli» (El- 
Hakka, 44.-46.). 

Znaci, da je uradio nesto po svom nahodenju, mi bismo ga za 
desnicu uhvatili, a onda ga usmrtili presijecanjem zile kucavice. Ali, 
Allah ga je sacuvao te on ni koliko trun jedan u svome srcu ne osjeti 
naklonosti prema neprijateljima, niti je o Njemu, Slavljenom, iznosio 
lazi. A koliko li je samo onih koji su popustili neprijatelju iz svojih 
dusa iznoseci svakakve rijeci o Njemu, pa im On opet ostavi vremena 
i ne pritisnu ih njima? Takvi su svi koji unose novotariju (bid'at) u 
vjeru, koji, izmisljajuci svakakve rijeci, govore o Njegovim lijepim 
imenima i svojstvima i o Njegovoj yjeri. 
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Ono sto ste spomenuli iz kazivanja o Junusu, >fcfe)i, dio je ovoga 
poglavlja. Nije mu oprostena ljutnja zbog koje je bio zatvoren u 
utrobu ribe. Dovoljno je podsjetiti na stanje oca covjecanstva, kojem 
nije bio oprosten jedan zalogaj, nego je zbog njega iz Dzenneta 
izveden. 

Odgovor je sljedeci: Ovo je, takoder, istina. Nema proturjecja u 
tome. Onaj kome je upotpunjena Allahova blagodat i kome je od nje 
dato ono sto je uskraceno drugima, time mu je data velika blagodat, 
pocast i povecana bliskost. To sto je postavljen na mjesto dragog 
sticenika (evlije) obavezuje ga da cuva taj polozaj zasticenog, bliskog 
i posebnog od najmanje moguce smetnje i prekida. Zbog posebne 
paznje prema njemu, bliskosti i cinjenice da ga je Allah medu 
ljudima za sebe odabrao, njegove obaveze prema njegovome 
Gospodaru i Zastitniku su vece, a Njegove blagodati prema njemu 
savrsenije. Od takve osobe se trazi vise nego od drugih. Ukoliko 
takva osoba nesto zanemari ili propusti od onoga sto zahtijeva njen 
polozaj, bude upozorena onime cime ne bude upozorena daleka 
osoba. Takvoj osobi se, takoder, oprosti ono sto se drugima ne 
oprasta. Kad je takva osoba u pitanju, za nju vaze obje ove stvari. 

Ovo znacenje se jasno ocituje u serijatu. Naprimjer, sankcija za 
blud osobe kojoj je data blagodat braka je smrt kamenovanjem 
(redzm), a sankcija za onoga kojem nije data ova blagodat je bice- 
vanje (dzild). 

Slavljen neka je Onaj Cija mudrost stvaranja, naredbe i nagrade 
obasjava razum svih svjetova i koja svjedoci da je On Najmudriji. 

Neko je lijepo u spjevu kazao: 

Allah ima tajnu ispod svake blagosti. 

Ponizno mu se umiljava onaj kojije vidi. 
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VRSTE ZABRANA 



Covjek ne zasluzuje naziv pokajnik (ta'ib) sve dotle dok se ne 
oslobodi svih vrsta zabrana. 

Njih je dvanaest. Spomenute su u Allahovoj, Jfe, Knjizi, a one 
su: nevjerovanje, mnogobostvo, licemjerje, nepokornost, neposlu- 
snost, grijeh, neprijateljstvo, razvrat, zlo, neopravdano nasilje, govor 
bez znanja o Allahu i slijedenje nekoga drugog osim puta vjernika. 

Ovih dvanaest zabrana su osovina svega sto je Allah zabranio. 
Kod njih zavrsavaju svi ljudi na svijetu, osim onih koji su slijedili 
Allahove vjerovjesnike. U covjeku moze biti vecina, manjina ili samo 
jedan dio njih. Covjek to moze znati, a moze i ne znati. 

Iskreno pokajanje (et-tevbetun-nesuh) znaci: rijesiti se svih tih 
zabrana ili se zastiti od pada u njih. Rijesiti ih se moze samo onaj ko 
ih je spoznao. t 

Mi cemo ih spomenuti. Spomenut cemo one koje se u njemu 
sastaju ili rastaju. Na taj nacin cemo pojasniti njihovu granicu i 
sustinu. Allah je Taj Koji u svemu tome daje uspjeh. Nema snage ni 
moci mimo Allaha. 

NEVJERSTVO KOJE NIJE PRAVO 
NEVJERSTVO 

Postoje dvije vrste nevjerovanja (kufra): malo nevjerovanje i 
veliko nevjerovanje. 

Za veliki kufr slijedi vjecna kazna u vatri. 

Malo nevjerovanje povlaci prijetnju kaznom, ali ne vjecnu. Kao 
sto je u rijecima Poslanika, 0: "Dvije stvari u mome ummetu su za 
njih nevjerstvo (kufr): vrijedanje porijekla i naricanje"} 

I rijeci: "Ko odegataru ili proricatelju i povjeruje u ono sto mu 
oni kazu, zanijekao je ono sto je Allah objavio Muhammedu"} 



' Muslim, 67; Tirmizi, 1.001; Ahmed, 7.847. 

2 Tirmizi, 135; Ibn Madze, 639; Ahmed, 9.252; za ovaj hadis Albani kaze daje 
vjerodostojan (sahih). 
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I rijeci: "Ne vracajte se poslije mene nevjerovanju ubijajuci 
jedni druge". 

To je komentar Ibn Abbasa i drugih na Allahove rijeci: 

«A oni koji ne sude prema onome Sto je Allah objavio, oni 
su pravi nevjernici» (El-Maida, 44.). 

Ibn Abbas kaze: "Nije to nevjerovanje koje izvodi iz vjere 
(milleta). Onaj ko ga bude cinio, njime je ucinio nevjerovanje, ali 
nije isti onome koji ne vjeruje u Allaha i Sudnji dan". Ovo je, ujedno, 
i Tavusovo misljenje. A Ata' kaze: "To je nevjerovanje koje nije 
nevjerovanje, nepravda koja nije nepravda i neposlusnost koja nije 
neposlusnost". 

Neki su ovaj ajet prokomentirali na sljedeci nacin: Ostavljanje 
sudenja prema onome sto je Allah objavio njegovim nijekanjem. 
Ovo je Ikrimin stav, ali je ovo tumacenje pobijeno. Samo njegovo 
nijekanje je nevjerovanje, bez obzira sudio ili ne sudio prema 
njemu. 

Ima i onih koji su ga prokomentirali tako da se odnosi na onoga 
koje ostavio sudenje prema svemu sto je Allah objavio i kazu: U ovo 
ulazi sudenje na osnovu svjedocenja Allahove jednoce (tevhida) i 
islama. Ovo je misljenje Abdulaziza el-Ken'anija. I ono je daleko od 
ispravnog. Prijetnja je upucena onome ko ne sudi prema objavljenom 
i ona podjednako obuhvata onoga ko u cijelosti ili djelimicno ne sudi 
prema tome. 

Pojedini ga tumace sudenjem prema necemu sto je suprotno 
tekstu Objave ukoliko to bude ucinjeno sa namjerom, a ne zbog 
nepoznavanja ili zbog greske u tumacenju. Ovo prenosi El-Begavi 
od ucenjaka, ne precizirajuci od kojih. 

Neki, pak, tumace da se ajet odnosi na krscane i zidove (ehlul- 
kitab). Ovo je stav Katadea, Dahhaka i drugih. I ovo misljenje je 
daleko od toga da bi bilo ispravno. Suprotno je jasnom znacenju 
ajeta, te se zato ne moze prihvatiti. 



1 Buhari, 121, 6.166; Muslim, 65; Tirmizi 2.193; Ncsai, 4.125; Ebu Davud, 4686; 
Ibn Madze, 3.943; Ahmed, 3.805. 
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Ima i onih koji ga smatraju nevjerovanjem koje izvodi iz vjere. 

Ispravno je sljedece: Sudenje prema necemu sto Allah nije 
objavio obuhvata oba nevjerstva, i malo i veliko, shodno stanju onoga 
koji prema tome sudi. U slucaju da je takva osoba ubijedena da je 
stroga obaveza (vadzib) suditi u realnom zivotu po onome sto je Allah 
objavio, ali tako ne postupi iz neposlusnosti prema Allahu, uprkos 
njegovom priznanju da zato zasluzuje kaznu, onda je to malo nevjero- 
vanje. Ukoliko je takva osoba ubijedena da to nije stroga obaveza i da 
moze izabrati prema cemu ce suditi, a uz to bude pouzdano znala da je 
to Allahov propis, onda je to veliko nevjerovanje. Ako to ne bude 
znao, ili ako pogrijesi, onda se na njega odnosi propis o osobama koje 
pogrijese. 

Zeli se istaci sljedece: Svaka neposlusnost je dio malog nevjero- 
vanja. Ona je suprotna zahvalnosti, a zahvalnost je cinjenje pokornosti. 

Postoji pet vrsta velikog nevjerovanja: nevjerovanje poricanjem, 
nevjerovanje oholoscu i odbijanjem priznavanja istine, nevjerovanje 
okretanjem, nevjerovanje sumnjom i nevjerovanje licemjerjem. 

Nevjerovanje poricanjem (kufrut-tekzib) je smatranje poslanika 
lazovima. Ova vrsta nevjerovanja je rijetka kod nevjernika. Allah, iSfe, 
pomogao je Svojim vjerovjesnicima neoborivim dokazima i zname- 
njima koja su nedvojbeno ukazivala na njihovu iskrenost. Pomocu 
njih je otklonjen svaki moguci izgovor. Uzviseni Allah o faraonu i 
njegovome narodu kaze: 

«Poreko§e, ali su u sebi vjerovali da su istinita, pa pogledaj 
kako su skon£ali smutljivci» (En-Neml, 27.). 

Svome Poslaniku, W>, rekao je: 

«Oni, doista, ne okrivljuju tebe da si ti lazac, nego 
nevjernici poriiu Allahove rije6i» (El-En'am, 33.). 

Ukoliko bi se to nazvalo "nevjerovanjem utjerivanjem u laz", 
bilo bi potpuno ispravno, jer se radi o utjerivanju u laz pomocu 
jezika. 



306 



STEPEN POKAJANJA 



Sto se tice nevjerovanja oholoscu i odbijanjem (kufrul-ijba'i vel- 
istikbari), ono je poput Iblisovog nevjerovanja koji nije zanijekao 
Allahovu naredbu, a nije je ni osporio, nego ju je odbio i prema njoj 
se uzoholio. Ova vrsta nevjerovanja je, ujedno, i nevjerovanje onih 
kojima je bila dobro poznata Poslanikova, iskrenost. To su oni 
koji su znali da je Poslanik dosao sa istinom od Allaha, ali ga nisu 
htjeli slijediti iz oholosti. Ova vrsta nevjerovanja je bila najcesca 
medu neprijateljima poslanika, kao sto Allah o faraonu i njegovom 
narodu kaze: 

«Zar da povjerujemo dvojici ljudi koji su isti kao i mi, a 
narod njihov je roblje na§e?» (El-Mu'minun, 47 ). 

Kao i rijeci prijasnjih naroda upucene njihovim poslanicima: 




«.. i Vi ste ljudi kao i mi...» (Ibrahim, 10.). I rijeci: 




«Semud je zbog obijesti svoje poricao...» (Es-Sems, 1 1.). 
To je nevjerovanje jevrej a, kao sto Uzviseni Allah kaze: 

«I kad im dolazi ono Sto im je poznato, oni u to nece da 
vjeruju...» (El-Bekara, 89.). 

«Znaju Poslanika kao Sto sinove svoje znaju» (El-Bekara, 146). 

To je, takoder, nevjerovanje Ebu Talibovo. Nije sumnjao u 
Poslanikovu, 0, iskrenost, ali su ga ponos i velicanje predaka 
sprijecili da napusti njihovu vjeru i posyjedoci protiv njih da su 
nevjernici. 

Nevjerovanje okretanjem (kufrul-i'rad) jest nevjerovanje okreta- 
njem sluha i srca od Poslanika, na nacin da ga se ne smatra ni 
iskrenim, ni neiskrenim. Taj nije ni u saveznistvu sa njim, a ni protiv 
njega. Uopce ne slusa ono sa cime je on dosao. Kao sto je jedan 
pripadnik plemena Abd-Jalil Poslaniku, rekao: "Allaha mi, reci cu 
ti nesto. Ako budes istinu govorio, ti si u mojim ocima postovan da 
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bih ti proturjecio. A ako budes lagao, onda si prezren da bih sa tobom 
govorio". 

Ovo je nevjerovanje danasnjih nevjernika koji nose islamska 
imena i koji slijede strance, zidove i krscane, onih koji su daleko od 
svake moraine vrijednosti i koji iz svoga neznanja i gluposti tvrde: 
Ovo je put napretka i civilizacije. 

Nevjerovanje sumnjom (kufrus-sekk) jest nevjerovanje kojim se 
kategoricno ne tvrdi da je Poslanik, 0, istina, niti da je laz, nego se 
sumnja u njegovo poslanstvo. Ta sumnja ce stalno trajati samo u 
slucaju da se osoba potpuno okrene od proucavanja znamenja koja 
ukazuju na Poslanikovu, 0, iskrenost. Ne cuje ih, niti se na njih 
osvrce. Jer, ukoliko se osvrne na znamenja o tome, vise nece biti 
sumnje. Ta znamenja su sastavni dio Poslanikove, iskrenosti. 
Posebno kad se radi o svim znamenjima zajedno. Ta znamenja 
ukazuju na iskrenost kao sto Sunce ukazuje na dan. 

Nevjerovanje licemjerstvom (kufrun-nifak) jest ispoljavanje 
jezikom vjerovanja imana koje srce smatra laznim. Ovo je veliko 
licemjerstvo (en-nifakul-ekber). Kasnije cemo, ako Bog da, objasniti 
njegove vrste. 

Postoje dvije vrste nevjerovanja poricanjem (kufrul-dzuhud): 
opce neograniceno nevjerovanje i posebno ograniceno nevjerovanje. 

Neograniceno je nijekanje svega sto je Allah objavio i nijekanje 
vjerovjesnika koje je poslao. 

Posebno ograniceno nevjerovanje je nijekanje neke islamske 
duznosti (farza), zabrane (harama), svojstava kojima je Allah Sebe 
opisao ili vijesti kojom je On obavijestio ljude, namjerno ili 
davanjem prednosti govoru kojim se Allahu suprotstavlja, a radi 
ostvarenja nekoga cilja. 

Ukoliko bi neko zanijekao takvo sta iz neznanja ili radi tumacenja 
koje se oprasta onome ko bi ga ucinio, takva osoba time ne bi pocinila 
nevjerovanje. O takvoj osobi govori hadis o onome ko je negirao 
Allahovu moc prozivljenja, pa je naredio svojoj porodici da ga, kad 
umre, spale i pepeo prospu u vjetar. Uprkos tome, Allah mu je 
oprostio i smilovao mu se zbog njegovoga neznanja. Njegov postupak 
je bio zasnovan na onome do cega je njegovo znanje dosezalo. On nije 
iz prkosa zanijekao Allahovu moc prozivljenja, niti radi ugonjenja u 
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laz onih koji u to vjeruju. Ovaj dogadaj je zabiljezen u Buharijinom 
Sahihu i u drugim hadiskim djelima . 

POSTOJE I DVIJE VRSTE MNOGOBOSTVA 

Postoje dvije vrste mnogobostva (sirka): Veliko i malo. Veliko 
mnogobostvo Allah nece oprostiti, osim ako Mu se zbog toga ucini 
iskreno pokajanjc. Veliko mnogobostvo znaci uzeti nekoga 
drugoga, pored Allaha, za bozanstvo i voljeti ga kao sto se Allah 
voli. Takvo mnogobostvo u sebi sadrzi izjednacavanje bozanstava 
mnogobozaca sa Gospodarom svih svjetova. Zbog toga ce 
mnogobosci u Dzehennemu reci svojim bozanstvima: 




« Allaha nam, bili smo, doista, u oiitoj zabludi kad smo vas s 
Gospodarom svjetova izjedna£avali» (Es-Su'ara, 97.-98.). 

Iako su priznavali da je Allah Jedan, Stvoritelj svega, Gospodar 
i Vlasnik, da njihova bozanstva ne mogu stvoriti, ni opskrbu dati, da 
ne mogu ni zivot dati, niti usmrtiti, izjednacavanje je, dakle bilo u lju- 
bavi, velicanju i robovanju (ibadetu), kao sto je to slucaj s vecinom 
mnogobozaca u svijetu, odnosno svih njih. Vole svoja bozanstva, 
velicaju ih i izrazavaju svoju pripadnost njima, a ne Allahu, iSfe. Dosta 
njih ili, preciznije receno, vecina njih, vise vole svoja bozanstva od 
Allaha. Vise se obraduju kad se oni spomenu nego kad se sam Allah 
spomene. 

Na one koji umanjuju vrijednost njihovih bozanstava i onih 
kojima robuju - od sejhova - vise su ljuti nego na onoga ko nedo- 
voljno postuje Gospodara svih svjetova. Kad se povrijedi (svetost) 
nekog od njihovih bozanstava i onih kojima robuju, ljuti su poput 
razjarenog lava. Ne ljuti ih krsenje svetosti Allahovih zabrana. 
Naprotiv, zadovoljni su osobom koja ih krsi ukoliko im ta osoba 
nesto dadne ili ih nahrani. U svojim srcima prema takvoj osobi ne 
osjecaju prezir. Mi i drugi smo se osvjedocili kako to oni javno cine. 

Vidjet ces neke od njih kako umjesto Allaha, stojeci, sjedeci, 
nesretni, bolesni i usamljani, svojim jezicima stalno spominju imena 
svojih bozanstava i onih kojima se klanjaju. Spominjanje bozanstva i 
onoga kome se mimo Allaha klanja je uglavnom na jeziku i srcu 



Buhari, 3.481; Muslim, 2.756; Ncsai, 2.079; Ibn Madze, 4.255; Ahmed. 
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takve osobe. Takva osoba to i ne negira, tvrdeci kako je to sredstvo i 
prolaz ka njegovoj potrebi za Allahom i njegovom zagovomiku kod 
Njega. 

Po tome su svi idolopoklonici isti. To je ono sto je u njihovim 
srcima, mnogobozacka bastina koju su naslijedili bez obzira na razlici- 
tost njihovih bozanstava. Ranije su ta bozanstva bila od kamena, 
danas su neki sebi uzeli bozanstva medu ljudima. 

Govoreci o precima tih mnogobozaca, Allah, iSfe, kaze: 



«...A onima koji pored Njega uzimaju zaStitnike: 'Mi im se 
klanjamo samo zato da bi nas Sto vise Allahu priblizili' - Allah ce 
njima, zaista, presuditi o onome u cemu su se oni razilazili...» 

(Ez-Zumer, 3.). 

Zatim je Allah posvjedocio o njihovom nevjerovanju i lazi. 
Najavio je da ih nece na Pravi put uputiti, rekavsi: 



«Allah nikako nece ukazati na Pravi put onome ko je lazlji- 
vac i nevjernik» (Ez-Zumer, 3.) 

Takvo je stanje onoga koji je mimo Allaha sebi uzeo nekoga za 
gospodara tvrdeci kako ce ga to pribliziti Allahu. Ko je vise ponizen 
od onoga ko tako zavrsi? Hi, jos preciznije receno, postoji li iko da 
je vise ponizen od onoga ko ne osjeca neprijateljstvo prema onome 
ko tako tvrdi? 

U srcima ovih mnogobozaca i njihovih predaka je ubjedenje da 
ce se njihova bozanstva za njih zauzeti kod Allaha. To je pravo 
mnogobostvo (sirk). Allah im je to osporio i negirao u Svojoj Knjizi. 
Obavijestio je da zagovornistvo (sefa'at) pripada samo Njemu i da se 
niko nece moci zauzeti za drugoga osim onoga kome On dopusti i sa 
cijim rijecima i djelima bude zadovoljan. To su oni koji svjedoce 
Allahovu jednocu i nikakve zagovomike mimo Njega ne uzimaju. On, 
Slavljeni, dopustit ce kome bude htio da se za njih zauzme, jer oni 
mimo Njega nisu ni trazili druge zagovomike. Najradosniji zagovo- 
mistvom (sefa'atom) bit ce oni kojima Allah to dozvoli, pripadnici 
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svjedocenja Allahove jednoce (tevhida), oni koji pored Allah nisu 
drugoga uzimali sebi za gospodara i zastitnika. 

Zagovomistvo (sefa'at) koje se spominje u ajetima i hadisima je 
zagovomistvo Allahovom dozvolom dato onome ko Ga je smatrao 
Samo Jednim. Allah negira "mnogobozacko zagovomistvo", ono 
koje je u srcima mnogobozaca, koji pored Allaha druge sebi za 
zagovomike uzimaju. Sa takvima ce se postupiti suprotno namjeri 
koju su imali prema svojim zagovornicima. Zagovomistvo ce biti 
pobjeda samo monoteista. 

Razmisli o rijecima Poslanika, koji je, na pitanje Ebu 
Hurejre: "Ko ce biti najsretniji tvojim zagovomistvom (sefa'atom), 
Allahov Poslanice?", odgovorio je: "Najsretniji covjek mojim 
zagovomistvom ce biti onaj ko je iskreno i iz srca izgovorio LA 
ILAHE ILLALLAH" '.' Pogledaj kako je najveci razlog postizanja 
prava zauzimanja (sefa'ata) ucinio cisto svjedocenje Allahove 
jednoce (tevhida). Potpuno suprotno zauzimanju kod onih koji Allahu 
druge smatraju ravnim. Po njima se ono postize robovanjem, 
pripadanjem i uzimanjem miljenika (evlije) za zagovomika pored 
Allaha. Poslanik, preokrenuo je njihove lazne tvrdnje i obavijestio 
da je uvjet zagovomistva cisto svjedocenje Allahove jednoce 
(tevhida). Samo tada ce Allah dozvoliti zagovomiku da se zauzme za 
drugu osobu. 

Neznanje onih koji druge Allahu smatraju ravnim je u njihovom 
ubjedenju da ce se onaj koga oni uzmu sebi za miljenika (evliju) ili 
zagovomika zauzeti za njih i biti im od koristi kod Allaha. Oni to 
poistovjecuju sa zauzimanjem ljudi koji su bliski kraljevima i 
namjesnicima. Ne znaju oni da se kod Allaha nece zauzeti niko bez 
Njegove dozvole, a dozvolu zauzimanja (sefa'ata) dobit ce samo oni 
sa cijim rijecima i djelima On bude zadovoljan. Kao sto Allah u 
prvom poglavlju kaze: 



«...Ko se moze pred Njim zauzimati za nekoga bez 
dopuStenja Njegova?!...» (El-Bekare, 255.). 



1 Buhari,99; Ahmed, 8.641. 
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U drugom poglavlju kaze: 

oni ce se samo za onoga kojim On bude zadovoljan 
zauzimati» (El-Enbija, 28.). 

Ostaje trece poglavlje - da ce se biti zadovoljno djelima i rijecima 
samo onih koji svjedoce Allahovu jednocu i slijede yjerovjesnike. Za 
te dvije rijeci ce biti pitani svi narodi, kao sto kaze Ebul Alijje: "Dvije 
rijeci za koje ce biti pitani prvi narodi i oni posljednji su: Sta ste 
obozavali i cime ste odgovorili vjerovjesnicima?" 

Ova tri nacela sasijecaju stablo mnogobostva u srcu onoga ko ih 
shvati i razumije. Nema zauzimanja (sefa'ata) bez Allahove dozvole. 
Zauzimanje ce biti dozvoljeno samo onome sa cijim rijecima i 
djelima se bude zadovoljno. Nece se biti zadovoljno rijecima i 
djelima bez svjedocenja Allahove jednoce i slijedenja vjerovjesnika. 
Allah, sigurno, nece oprostiti da se drugi s njim izjednace. O tome 
kaze: "Pa opet oni koji ne vjeruju - druge sa Gospodarom svojim 
izjednacuju!" (El-En'am, 1.). Ispravnije izmedu dva misljenja jc ono 
koje kaze da se pod pojmom izjednacavanja misli na izjednacavanje 
u robovanju, pripadnosti i ljubavi, o cemu govori drugi ajet: 

«AUaha nam, bili smo, doista, u oiitoj zabludi kad smo vas s 
Gospodarom svjetova izjednaiavali» (Es-su'ara, 97.-98.). 

I kao sto je u ajetu iz sure El-Bekare: 

«Ima ljudi koji su mjesto Allaha kumire prihvatili, vole ih 
kao Sto se Allah voli...» (El-Bekare, 165.). 

Ti vidis kako mnogobosce u laz utjeruje njihovo stanje i djelo. 
Oni govore: Mi ih ne volimo kao Allaha, i ne izjednacavamo ih sa 
Njim. Potom se ljute zbog njih i njihove svetosti - ukoliko ih neko 
povrijedi - vise nego sto bi se naljutili radi Allaha. Obraduju se i 
vesele se zbog njih, posebno ako se o njima spominje nesto sto oni, 
zapravo, ne posjeduju: izbavljenje od nesrece, uklanjanje poteskoca, 
ispunjenje potreba i da su oni vrata izmedu Allaha i ljudi. Ti vidis da 
se srce onoga koji Allahu pripisuje sudruga radosno, veselo, 
razdragano i kako plamti od ljubavi velicanja, skrusenosti i odanosti. 
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Kad mu spomenes samo Allaha i Njegovu jednocu (tevhid), vidis 
kako ga obuzima samoca, tjeskoba, nelagoda; kako te pogledom gada 
zbog toga sto si Allahu (umanjio) svojstva bozanstvenosti. Mozda ti i 
otvoreni neprijatelj postane. 

Tako mi Allaha, to smo svojim ocima vidjeli. Gadali su nas 
svojim neprijatelj st vom, priredivsi nam brojna neprijateljstva. Allah ih 
je ponizio i na ovom i na onom svijetu. Oni nece imati drugog argu- 
menta osim da kazu ono sto su i njihova braca govorila: "Osramotio 
nam je nasa bozanstva". Ovi ce reci: "Umanjili ste znacaj nasih 
sejhova, vrata nasih potreba koja vode Allahu". Tako su krscani na 
Poslanikove, rijeci: "Mesih je Allahov rob", uzvratili: "Umanjio si 
vrijednost Mesiha i osramotio si ga". Tako su oni koji Allahu druge 
smatraju ravnim uzvratili onome koji zabranjuje da kaburi postanu 
bozanstva koja se obozavaju i koji nareduje da se dzamije posjecuju 
na nacin kako su to Allah i Poslanik dopustili, govoreci: "Umanjio si 
znacaj njegovog vlasnika...". Tone cudi kad Allah o tome kaze: 



«Kad se Allah samo spomene, grce se srca onih koji u onaj 
svijet ne vjeruju, a kad se spomenu oni kojima se oni pored 
Njega klanjaju, odjednom ih radost obuzme» (Ez-Zumer, 45.). 

Savremeno smatranje Allahu drugih ravnim je potpuno isto 
davnasnjem sirku. 

Sve to je nastalo na nijekanju Sudnjeg dana i osporavanju onoga 
sa cime je Znani i Mudri Allah opisao taj dan. Nece biti nagrade, 
pravednosti i pravicnog mjerenja djela, nego ce se - prema njihovim 
tvrdnjama - postupiti po odredenim ciljevima i zauzimanju koje - 
opet shodno njihovoj tvrdnji - Allah nece moci zabraniti. Nije to onaj 
Sudnji dan koji je Allah opisao i njime ljude upozorio. Oni koji 
Allahu druge smatraju ravnima (musrici) - prije, a i sada - smatraju 
da u miljcnicima (evlijama) ima nesto po cemu su oni Gospodaru 
svome posebni. Zato ih dozivaju, a oni su ih vec mrtve pokopali. 
Tvrde kako oni zive zivotom koji nije kaburski i u kome nema 
pitanja. Zivotom koji je poput Gospodarovog zivota, pomocu koga i 
u kome mogu ono sto ne mogu zivi, a kamoli mrtvi. Kad bi takvima 
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dosao vjerovjesnik i rekao: "Oni su ljudi, umrli su", prigovorili bi mu 
rijecima: "Vi vrijedate nasa bozanstva i umanjujete njihov znacaj". 

Pogledajte tu slicnost medu njihovim srcima, kao da su meduso- 
bno povezana: 

J * ' y yyi a Sis'* v 

\(^'^^J^^^^^^^(^%\^Jf • • • ) 

«...Kome Allah ukaze na Pravi put, on ce Pravim putem ici, 
a koga u zabludi ostavi, ti mu neceS naci zaStitnika koji ce ga na 
Pravi put uputiti» (El-Kehf, 17 ). 

Allah je presjekao sve uzroke na koje se pozivaju svi oni koji Mu 
druge smatraju ravnim. To presijecanje je poznato svakome ko 
razmislja i ko je Allaha spoznao. Ko god pored Allaha uzme sebi 
drugog zastitnika, on je: 

«...Sliian pauku koji sebi isplete kudu, a najslabija je kuca, 
uistinu, paukova kuca...» (El-Ankebut, 41 .). 
Uzviseni Allah kaze: 

<s { < > s S S s s 

^ ' , ' L. ^ " w -* „' 

«Reci: 'Zovite one koje, pored Allaha, bogovima smatrate. 
Oni niSta nemaju, ni koliko trun jedan, ni na nebesima, ni na 
Zemlji; oni u njima nemaju nikakva udjela i On nema od njih 
nikakve pomoci. Kod Njega ce se modi zauzimati za nekoga samo 
onaj kome On dopusti...» (Sebe', 22.-23 ). 

Ko druge smatra Allahu ravnim, svoje bozanstvo obozava iz 
ubjedenja da ce mu ono pribaviti korist. Korist, opet, moze biti samo 
od onoga koji posjeduje sljedece cetiri odlike: da je vlasnik onoga sto 
njegov rob zeli od njega; ukoliko nije vlasnik, da je bar suvlasnik, a 
ako nije ni to, onda da mu je pomocnik i pomagac, a ako nije ni to, 
onda da bar ima pravo zauzimanja kod njeg. 

Hvaljeni Allah je redom osporio sve cetiri postavke, od najvece 
do najmanje. Negirao je vlasnistvo, suvlasnistvo, pomoc i zagovo- 
rnistvo. Sve ono sto misli onaj koji Mu druge ravnima smatra. 
Potvrdio je samo zagovornistvo u kome nema mjesta onome koji Mu 
druge pridruzuje, a to je zauzimanje sa Njegovim dopustenjem. 
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Onome koji ga razumije, dovoljan je samo ovaj ajet, kao svjetlo i 
neoborivi dokaz svjedocenja Allahove jednoce (tevhida) da se presi- 
jeku sva nacela i postavke pripisivanja drugima da su ravni Allahu. 
Kur'an je prepun slicnih primjera i dokaza, ali vecina ljudi ne osjeca 
sustinu koja se krije pod stvamoscu pripisivanja drugim da su ravni 
Allahu. Misle da je pripisivanje Allahu druga bilo i proslo sa drevnim 
narodima koje u tome nema ko naslijediti. To je ono sto se isprjecilo 
izmedu srca i pravilnog razumijevanja Kur'ana. 

Allaha mi, iako su ti narodi nestali, njih su naslijedili isti, gori ili 
bolji od njih. Kur'an se njima obraca isto kao i onima prije njih. Ali, 
ovdje se radi, kao sto kaze Omer, o sljedecem: "Jedna po jedna 
skupocjenost islama nestaje sa stasanjem u islamu onih koji nisu 
poznavali predislamsko neznanje (dzahilijjet)". 

I, zato, onaj kome je nepoznato predislamsko neznanje, mnogo- 
bostvo i njegove negativnosti na koje je Kur'an ukazao, sam padne u 
njih i njima poziva smatrajuci ih ispravnim i lijepim. Takva osoba nije 
ni svjesna da je i sam postao isti, gori ili bolji od onoga koji je u 
predislamskom neznanju (dzahilijjetu). Druge Allahu smatra ravnim. 
Na taj nacin, takva osoba gubi skupocjenost islama iz svoga srca. 
Tada lijepo postane ruzno, a ruzno lijepo. Novotarija (bid'at) postane 
Poslanikova, 0, praksa (sunnet), a Poslanikova praksa postane novo- 
tarija. Nevjernik se prikaze drugim ljudima kao covjek cistog vjerova- 
nja i svjedocenja Allahove jednoce. Novotarija se pripise covjeku koji 
slijedi cisti Poslanikov, sunnet i koji je daleko od prohtjeva i 
novotarija. Osoba kojoj je Allah dao pronicljivost (besiret) i cije je 
srce zivo, to jasno vidi svojim ocima. Da nas Allah sacuva! 

UKUPAN ZBIR MALOG LICEMJERSTVA 

Sto se tice malog sirka, on je poput cinjenja dobrih djela radi 
ljudi, pretvaranja pred ljudima i zakletve sa necim drugim mimo 
Allaha, 3fe. Pouzdano se zna da je Poslanik, rekao: "Ko se zakune 
necim drugim mimo Allaha, pripisao je Allahu drugog ravnim"} 

Zakletva necim drugim mimo Allahom je pripisivanje Allahu 
druga zbog same sustine zakletve. Osoba koja se zaklinje svoje rijeci 
osigurava mogucom kaznom onoga sa kime se zaklinje koju ne moze 
otkloniti ni ona, ni bilo koji covjek. To zato sto se onaj sa kim se 



1 Tirmizi, 1 .535; Ebu Davud, 3.25 1 ; Ahmed, 5.352; za ovaj hadis Albani kaze da je 
vjerodostojan (sahih). 
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zaklinje moze osvetiti na nacin koji je iznad ljudske moci i snage. To 
moze jedino Allah, Mocni i Snazni, Jedini, Koji radi sta god pozeli. 

Primjer malog sirka su rijeci: "Ono sto je Allah htio i sto si ti 
htio", "Ovo je od Allaha i od tebe", "Ja sam sa Allahom i s tobom", 
"Nemam nikoga osim Allaha i tebe", "Ja se oslanjam na Allaha i na 
tebe", "Da ne bi tebe, bilo bi tako i tako". Ovo ponekad moze biti i 
veliki sirk, ovisnosti o tome ko to izgovori i kome se izgovori. 
Prenosi se od Poslanika, da je covjeku koji mu je rekao: "Ono sto 
je Allah htio i sto si ti htio", rekao: "Jesi li mi to pripisao da sam 
ravan Allahu? Reci: 'Ono sto je samo Allah htio 1 "} Ove rijeci su 
lakse od drugih rijeci. 

Mali sirk je, npr., pokajanje upuceno sejhu. To je opasan sirk. 
Pokajanje moze biti upuceno samo Allahu, kao i namaz, post, hadzdz 
i obredi. Ono je pravo koje pripada jedino Uzvisenom Allahu. 

U Musnedu se biljezi da je Poslaniku, 0, "doveden zarobljenik, 
koji rece: 'Gospodaru moj, Tebi se kajem, a Muhammedu se ne kajem'. 
Poslanik, rece: 'Pravo je pripisao njegovom Vlasniku" . 

Pokajanje (tevba) je robovanje (ibadet) koji se, poput sedzde i 
posta, ne smije ciniti nikome osim Allahu. 

Od vrsta malog sirka je i zavjet (nezr) u ime nekoga drugog 
mimo Allaha. To je smatranje drugoga ravnim Allahu. Ovo je 
opasnije od zaklinjanja sa nekim drugim mimo Allaha. Ako je: "Ko 
se zakune necim drugim mimo Allahom, pripisao je Allahu drugog 
ravnim"? sta je, onda, sa onim koji se zavjetuje nekome drugom 
mimo Allaha. Istina je da se u Sunenu spominje slucaj Ukbeta ibni 
Amira, gdje Poslanik, kaze: "Zavjet je zakletva" . 4 

Mali sirk je i strah od nekog drugog mimo Allaha, oslanjanje na 
nekog drugog mimo Allaha, rad zbog nekog drugog mimo Allaha, 
moljenje nekog drugog mimo Allaha, skrusenost pred nekim drugim 
mimo Allaha, poniznost pred nekim drugim mimo Allaha, trazenje 
opskrbe od nekog drugog mimo Allaha i zahvaljivanje nekom 



Ibn Madzc, 2.117; Ahmed, 1.842; za ovaj hadis Albani kaic da jc dobar, 
vjerodostojan (hasen-sahih). 

2 Ahmed, 1 5. 1 60; sened ovog hadisa je slab (da'if). 

3 Tirmizi, 1.535; Ebu Davud, 3.251 ; Ahmed, 5.352; za ovaj hadis Albani kaze daje 
vjerodostojan (sahih). 

4 Muslim, 1.645; Tinnizi, 1.528: Nesai, 3.832; Ebu Davud, 3.323; Ahmed, 16.850. 
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drugom mimo Allahu na onome sta je dao, ubijedenost da se torn 
zahvalom moze biti neovisno od zahvale Allahu, prijekor i srdzba 
zbog onoga sto mu Allah nije dodijelio i odredenjem (kaderom) 
odredio, pripisivanje Allahovih blagodati nekom drugom i ubjedenje 
da u Kosmosu postoji nesto sto On nije zelio. 

Mali sirk je od mrtvih traziti da ispune neku potrebu, sa njima 
pomoc traziti i njima se okretati. 

Ovo je osnovni vid sirka u svijetu. Djela umrle osobe prestaju sa 
smrcu. Umrla osoba ne moze sebi nastetiti, niti kakve koristi 
pribaviti. Kako takva osoba moze pomoci onome koji od nje pomoc 
trazi i moli je da mu rijesi neku potrebu ili da se kod Allaha za njega 
zauzme? Ovo je posljedica neznanja o odnosu osobe koja se zauzima 
sa osobom za koju se zauzima. O tome smo ranije govorili. 

Zauzeti se kod Allaha za nekoga moze se jedino sa Allahovom 
dozvolom za to. Allah nije ucinio trazenje i moljenje Allaha za 
zagovornistvo razlogom dobijanja dozvole. Razlog dopustenja je 
cistota svjedocenja Allahove jednoce. Ko je Allahu smatrao druge 
ravnim, dosao je pred Allaha sa razlogom koji zabranjuje zagovo- 
rnistvo. Takva osoba je ravna osobi koja trazi pomoc sa onim sto 
sprjecava tu pomoc. Takav je slucaj svakoga ko Allahu druge smatra 
ravnim. Umrloj osobi treba neko ko ce moliti Allaha da joj oprosti i 
za milost. Poslanik, 0, oporucio nam je prilikom posjete muslima- 
nskim kaburima: "Trazimo milost za njih i molimo za spas i oprost". 1 

Od ovog velikog sirka ce se spasiti samo onaj cije svjedocenje 
Allahove jednoce bude cist i koji se iskljucivo u ime Allaha bori 
protiv onih koji Mu druge smatraju ravnim, ko se njihovom mrznjom 
prema sebi priblizi Allahu i ko samo Allaha uzme sebi za Zastitnika i 
Jedinog Boga Kojem robuje, onaj cija je ljubav u ime Allaha, i strah, 
i nada, i poniznost, koji se oslanja na Allaha i samo od Njega trazi 
pomoc, ko samo kod Allah trazi utociste i pomoc, cija je namjera 
cista u slijedenje Njegovih naredbi radi postizanja Njegovog 
zadovoljstva. Kad moli, samo Allaha moli. Kad pomoc trazi, samo je 
od Allaha trazi. Kad radi, radi zbog Allaha. On je Allahov. Kod 
Allaha je. I sa Allahomje. 



Muslim, 974; Ncsai, 2.037; Ahmed, 25.327. 
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Postoji mnogo raznih oblika mnogobostva (sirka). Svi ti oblici 
poznati su samo Allahu. Kad bismo ih sve spomenuli, govor bi otisao 
unedogled. 

BOLEST LICMJERSTVA 

Licemjerstvo je skrivena hronicna bolest koja ispuni covjeka, a 
da on to i ne osjeti. Njegova sustina je skrivena od ljudi i cesto ostaje 
pritajena u osobi koja je njome iskusana i koja tvrdi da uspostavlja 
red na Zemlji. A, ustvari, ona samo pravi nered. 

Postoje dvije vrste licemjerstva: malo i veliko. 

Veliko obavezno vodi na samo dno Dzehennema. Ono se cini na 
taj nacin da osoba pred drugim muslimanima pokazuje svoje vjero- 
vanja u Allaha, meleke, objave, vjerovjesnike i Sudnji dan, a da u 
skrivenoj stvarnosti to nije tako i da to smatra neistinom. Ne vjeruje 
da je Allah razgovarao govorom koji je objavio covjeku i ucinio ga 
vjerovjesnikom kako bi ljude, Svojim odobrenjem, uputio, upozorio 
na Allahovu moc i zastrasio od kazne. 

Hvaljeni Allah je spustio zastore licemjera. U Kur'anu je otkrio 
njihove tajne i Svojim robovima jasno pokazao njihovu sustinu kako 
bi bili oprezni od licemjerstva i licemjera. Na pocetku sure El-Bekare 
je spomenuo tri kategorije ljudi koje egzistiraju u svijetu: vjernike, 
nevjernike i licemjere. O vjernicima govori u cetiri ajeta, o nevjerni- 
cima u dva, a o licemjerima u trinaest ajeta. Zbog njihove brojnosti, 
opcenitosti kusnje njima i zestine njihovog iskusenja prema islamu i 
muslimanima, islam je tesko njima iskusan zato sto se formalno 
izjasnjavaju da pripadaju islamu, pomazu mu i njemu iskazuju loja- 
lnost, a sustinski - oni su njegovi neprijatelji. Svoje neprijateljstvo 
ispoljavaju u svakoj mogucoj formi koju neuka osoba smatra znanjem 
i progresom. A radi se o krajnjem neznanju i neredu. 

Tako ti Allaha, koliko su samo utocista u islamu unistili?! Koliko 
su njegovih tvrdava razvalili i temelja izvadili?! Koliko su njegovih 
znamenja zbrisali?! Koliko su njegovih podignutih zastava spustili?! 
Sa koliko motika sumnji su udarili na njegovo rastinje da bi ga 
iskorjenili?! Koliko su samo njegovih izvora zatrpali i odsjekli 
svojim misljenima?! 

Islam i njegovi pripadnici su i dan-danas na kusnji i muci sa 
njima. Skupine i skupine licemjera svojim sumnjama neprestano 
kucaju na vrata islama tvrdeci da time cine veliki napredak: 
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«Zar?! A, uistinu, oni nered siju, ali ne opazaju» (El-Bekare, 12.); 

s s ? s s * 

«Oni zele utrnuti Allahovo svjetlo ustima svojim, a Allah ce 
uiiniti da svjetla Njegova uvijek bude, makar krivo bilo nevje- 
rnicima» (Es-Saff, 8.). 

GROZOTE LICEMJERNE LICNOSTI 

Licemjeri su saglasni da se razdvoje od Objave. Oni su jednogl- 
asni u ostavljanju upucivanja po njoj: 

<s y iff c < 

«A oni su se u pitanjima vjere svoje podijelili na skupine, 
svaka stranka radosna onim Sto ispovijeda» (El-Mu'minun, 53.); 

• ■ ■ (ri^S^^^J-J^J^^-^^y ■■■) 

«...Koji su jedni drugima kicene besjede govorili da bi ih 
obmanuli...» (El-En'am, 1 1 2.). 

Zato su opisani kao: 

«...Narod moj ovaj Kur'an izbjegava!» (El-Furkan, 30.). 

Znamenjima Allahove vjere su poducavana njihova srca, ali ih 
ona nisu naucila. Oronule su skole tih znamenja, ali ih oni nisu 
odrzavali. Nestalo je zvjezdanog svjetla u njihovim srcima koje oni 
nisu ozivjeli. Ukazalo se njihovo sunce u trenutku kad se nadvila 
tama njihovih misljenja i ideja, pa ga oni nisu vidjeli. Ne prihvatise 
Allahovu Uputu sa kojom je Allah slao Svoje vjerovjesnike. Prema 
njoj ni glavu svoju ne podigose. Smatrali su nevaznim sto su se od 
Allahove upute okrenuli ka svojim misljenjima. Tekstove Objave su 
svrgli sa pozornice stvarnosti, odvajajuci ih od principa ubjedenja. 
Protiv tih tekstova su poveli bespostedni rat, sluzeci se nevaljalim 
komentarom (te'vilom), govoreci: "Sta mi imamo od pukog znacenja 
rijeci koje nam nista ne koriste u ubjedenju?" Dovoljno nam je ono 
sto smo zatekli od islama kod kasnijih muslimana. Oni su bolje 
razumjeli tekstove nego prvi muslimani. Bolje su poznavali metod 
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argumentacije i dokazivanja. One prije njih je nadvladala neprosvje- 
cenost i cistota njihovih prsa. Oni se nisu posvetili definiranju principa 
raspravljanja, nego su sve svoje potencijale usmjerili ka cinjenju 
naredbi i ostavljanju zabrana. Metod kasnijih muslimana je znaniji i 
mudriji, a metod prvih musliman je neuk, ali ispravniji. 

Crv sumnje i strasti je napao i unistio njihova srca. Lose namjere 
su nadvladale njihove zelje i nakane, te su ih pokvarile do te mjere 
da su ih bacile u propast. Oni koji su spoznali Allaha su, u ovom 
slucaju, nemocni Ijekari: 

«Njihova srca su bolesna, a Allah njihovu bolest joS 
povecava; njih ceka bolna patnja zato §to lazu» (El-Bekare, 1 0 ). 

Sluh njihovog srca je opteretila gluhoca, pa ona ne cuju onoga 
koji ih poziva u vjerovanje. Na ocima njihove spoznaje je gusta 
koprena, pa one ne mogu vidjeti neosporne kur'anske istine. Jezici 
su im nijemi na istinu te njima i ne govore. Uzviseni o njima kaze: 

«Gluhi, nijemi i slijepi su, nikako da se osvijeste» (El-Bekare, 
18.). 

Licemjerne osobe na sebi imaju znakove po kojima se mogu 
prepoznati. Na njih je jasno ukazano u Kur'anu i sunnetu. Oni su 
jednostavni onima koji ih dobro prostudiraju, onima kojima je data 
pronicljivost vjerovanja. Pokrece ih, tako mi Allaha, zelja da ih drugi 
ljudi vide (rijaluk). To je najruzniji polozaj (mekam) koji moze 
covjek zauzeti, a lijenost ih je usporila u cinjenju naredbi Milostivog. 
Zbog toga im je srcana iskrenost (ihlas) postala teska. Opisujuci ih 
Uzviseni je rekao: 

«Kad ustaju da molitvu obave, lijeno se dizu, i samo zato da 
bi se pokazali pred svijetom, a Allaha gotovo da i ne spomenu» 

(En-Nisa, 142.). 

Svaki od njih je poput ovce izmedu dva stada koja se jednom 
primakne ovom, a drugi puta onome stadu. I nikad se ne ustabili 
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samo u jednoj skupini. Oni stalno stoje izmedu dvije skupine. Pomno 
posmatraju koja je jaca i prihvatljivija. U torn smislu Uzviseni je 
rekao: 

x^J^"s^ jii^i j^'j^j t -'^>* j^ls; ^ / 

«Neodluini su kome ce se privoljeti, da li ovima Hi onima. A 
onoga koga Allah u zabludi ostavi - ti neceS naci naclna da ga 
na Pravi put uputi§» (En-Nisa, 143 ). 

Pazljivo prate razvoj dogadaja kqji se vezani za sljedbenike 
sunneta i Kur'ana. Ako im pobjeda od Allaha dode, kazu: "Pa, zar mi 
nismo bili sa vama?" Zaklinjuci se Allahom da je tako, javno 
eksponiraju svoje vjerovanje (iman). Ako, pak, neprijatelji Kur'ana i 
sunneta budu imali odredeni dio srece u pobjedi, kazu: "Zar ne znate 
da je ugovor bratstva medu nama jos vazeci i da smo mi rodbinski 
blizu jedni drugih?" Ko zeli da ih dobro upozna, neka nauci njihove 
karakteristike iz govora Gospodara svjetova o njima. Poslije toga mu 
nece trebati vise nikakav dokaz. U torn kontekstu Uzviseni kaze: 

«One koji i§£ekuju Sta ce biti s vama: pa ako vam Allah 
daruje pobjedu, oni reknu: 'Zar nismo bili uz vas?' A ako sreca 
posluzi nevjernike, onda govore njima: 'Zar vas nismo mogli 
pobijediti i zar vas nismo odbranili od vjernika?' Na Sudnjem 
danu Allah ce vam svima presuditi! A Allah nece dati priliku 
nevjernicima da uni§te vjernike» (En-Nisa, 141.). 

Ko ih slusa, odusevi se njihovom slatkorjecivoscu i blagoscu. 
Allaha uzimaju za svjedoka za lazi i pokvarenosti natalozene u njiho- 
vim srcima. Vidis ih kako pored istine spavaju, a pored neistine su na 
nogama. Uzmi njihov opis iz Svetog (el-Kuddus) i Mirnog (es-Selam) 
govora: 

«Ima ljudi iije te rijeii o zivotu na ovome svijetu oduSevlja- 
vaju i koji se pozivaju na Allaha kao svjedoka za ono Sto je u 
srcima njihovim, a najljuci su protivnici» (El-Bekare, 204.). 
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Naredbe upucene njihovim sljedbenicima sadrze sav haos drzava 
i ljudi. Njihovim zabranama je obuhvaceno sve ono u cemu je 
boljitak ovog i onog svijeta. Neke od njih ces sresti u skupini vjernika 
na namazu, u spominjanju Allaha (zikru), u skromnom zivotu 
(zuhdu) i u nastojanju da razumiju sta je ispravno (idztihadu) ali: 




V 

«Cim se neki od njih docepa polozaja, nastoji napraviti na 
Zemlji nered, niSteci usjeve i stoku. - A Allah ne voli nered» (El- 
Bekare, 205.). 

Ako im sudis po jasnoj Objavi, naci ces ih kako prema tome 
imaju odbojnost. Kad ih pozoves na sudenje prema Allahovoj Knjizi 
i Poslanikovom, 0, sunnetu, vidis ih kako se od toga okrecu. Kad bi 
se mogao uvjeriti u njihovu stvamost, uocio bi izmedu nje i Upute 
ogromnu razliku. Vidio bi tu stvarnost posve zakrenutom od Objave: 

«Kad im se kaze: Trihvatite ono Sto Allah objavljuje, i 
Poslanika!' - vidiS licemjere kako se od tebe sasvim okrecu» (En- 
Nisa,6l.). 

Njihova zakletva dolazi ispred njihovog govora, makar se i ne 
osporavalo ono sto su rekli. Zato sto znaju da srca vjernika nisu 
spokojna sa njihovim rijecima. Svoj govor zakletvom osiguraju od 
loseg misljenja i otkrivanja onoga sto u sebi skrivaju. I oni koji sumn- 
jaju, isto tako, lazu i zaklinju se da bi ih onaj koji ih slusa ubrojao u 
iskrene ljude: 

«Oni se iza zakletvi svojih zaklanjaju, pa od Allahova puta 
odvracaju. Ruzno je, doista, kako postupaju!» (El-Munafikun, 2.). 

Tesko njima! Pojavili su se u pustinji sa karavanom vjemika. 
Uvidjevsi da je put dalek, a teskoca velika, predomislise se i nazad 
se vratise. Mislili su da ce uzivati u lahgodnom zivotu i ugodnom 
snu u svojim kucama. U tome nisu osjetili uzivanje, niti su iskoristili 
ugodni san. Kakvo ce biti njihovo stanje na Sastanku? Znali su ono 
sta su potom zanijekali! I radili su kako su radili nakon sto su jasno 
odredili i vidjeli istinu: 
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«To je zato Sto su vjernici bili, pa nevjernici postali, i onda 
su im srca zapecacena, pa ne shvataju» (El-Munafikun, 3.). 

Oni su ljudi najljcpsih tijela, najbritkijcg jezika, najprefinjenije 
rjecitosti, ali i najpokvarenijeg srca i najslabije humanosti. Oni su 
poput povaljanih supljih dcbala, bez ploda, pocupanih iz zasada i 
prislonjcnih uza zid da ga cuvaju od obrusavanja na slucajne prola- 
znike: 



«Kad ih pogledaS, njihov izgled te ushicuje, a kad progovore, 
ti slusaS rije£i njihove; medutim, oni su kao Suplji naslonjeni 
balvani, i misle da je svaki povik protiv njih. Oni su pravi nepri- 
jatelji, pa ih se priiuvaj! Allah ih ubio, kuda se odmecu?!» (El- 
Munafikun, 4.). 

Namaz odgadaju do njegovog zadnjeg vremena. Sabah-namaz 
klanjaju sa izlaskom, a ikindiju sa zalaskom sunca. Namaz obavljaju 
poput gavrana koji kljuca. To je namaz tijela, ali ne i namaz srca. U 
njemu se osvrcu kao lisica koja zna da je proganjaju i traze. Ne 
klanjaju u dzema'atu. Ako i klanjaju, onda je to u kucama ili u 
ducanima. 

Kad sljedbenike Kur'ana i sunneta zadesi zdravlje, pobjeda i 
ljepota, to im bude mucno i tesko. Ako ih zadesi patnja ili iskusenje, 
kojima se ociste od grijeha ili im se oproste grijesi, to ih obveseli i 
ucini presretnim, kao sto to veli Uzviseni: 



«Ako kakvo dobro docekate, to ih ozlojedi, a zadesi li vas 
kakva nevolja, obraduju joj se» (Ali-Imran, 1 20.). 

Allahu je mrska njihova pokornost zbog pokvarenosti njihovih 
srca i neispravnosti njihovih namjera (nijeta). Njome ih je pritisnuo i 
zadrzao na jednom mjestu. Allah mrzi njihovu blizinu pokraj Sebe 
zbog njihove naklonosti prema Njegovim neprijateljima. Zbog toga 
ih je protjerao i udaljio od Sebe. Oni su svoje glave okrenuli od 
Njegove Upute, pa se i On okrenuo od njih. Ucinio ih je nesretnim, a 
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ne sretnim. Po pravdi im jc presudio presudom poslije koje se ne 
mogu nadati uspjehu, osim ukoliko postanu pokajnici. Uzviseni Allah 
kaze: 

«Da su imali namjeru poci, sigurno bi za to pripremili ono 
Sto je potrebno, ali Allahu nije bilo po volji da idu, pa ih je 
zadrzao, i bi im receno: 'Sjedite sa onima koji sjede'» (Et-Tevba, 
46.). 

Potom Allah, spominje mudrost zbog kojc im je otezano 
cinjenje dobra i zbog koje su protjerani i udaljeni sa Njegovih vrata. 
Ona u sebi sadrzi blagost i srecu za Allahove miljenike (evlije). 



Najmudriji kaze: 




«Da su posii s vama, bili bi vam samo na smetnji i brzo bi 
medu vas smutnju ubacili, a medu vama ima i onih koji ih rado 
slu§aju. A Allah zna nasilnike» (Et-Tevba, 47.). 

Teskim im se ucinise tekstovi, pa ih zamrzise. Dosadi im njihovo 
nosenje, pa ih spustise sa svojih pleca i pobacase. Promace im 
cuvanje sunneta, pa ih zapostavise. Tekstovi Kur'ana i sunneta im se 
ucinise napornim, pa im odredise pravila kojim ih podredise i tako ih 
odbacise. Ali, Allah obori njihove zavjese, otkri njihove tajne i 
navede ih kao primjer ljudima. Dobro znaj, kad god nestane jedna 
njihova skupina, druga je naslijedi. Allah je Svojim miljenicima 
(evlijama) spomenuo i pojasnio njihova svojstva kako bi prema njima 
bili oprezni, i rekao: 

«Zato Sto ne vole ono Sto Allah objavljuje, i On ce djela 
njihova poni§titi» (Muhammed, 9.). 

Skrivali su tajne svoga licemjerstva, ali ih je Allah obznanio na 
crtama njihovih lica i na omaskama njihovog jezika. Zbog licemje- 
rstva ih je Allah zigosao znakovima koji nisu skriveni onima koji su 
obdareni pronicljivoscu i vjerovanjem. Mislili su da ce se prikrivanjem 
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nevjerovanja i pokazivanjem vjerovanja spasiti od detaljne i kriticke 
analize. Kako!? Vama je sve to otkrio Kriticar Koji sve vidi,: 

*9 f s ss s s sst s K » ■* s. , ?x •* s 

>4^^x4^^u*&j5 t *jJ^L^\*^^^^j^ ^p^j^\c~^y<} 

s s " s 's 

«Zar oni bolesnih srca misle da Allah zlobe njihove na vidjelo 
nece iznijeti? A da hocemo, Mi bismo ti ih, uistinu, pokazali i ti bi 
ih, sigurno, po biljezima njihovim poznao. Ali, ti ceS ih poznati po 
natfnu govora njihova. - A Allah zna postupke va§e» (Muhammed, 
29.-30.). 

Kako ce biti kad budu sakupljeni na Dan susreta, kad se Allah 
Uzviseni jasno pokaze Svojim robovima i kad (Njegova) potkoljenica 
bude otkrivena? 1 Kad budu pozvani da lice na tlo pred Gospodara 
svjetova spuste, oni to nece moci, kao sto to veli Uzviseni: 

j j S } S S )}•£ > S Sff 

s 

«Oborenih pogleda i sasvim ponizeni bit ce nevjernici - a bili 
su pozivani da licem na tlo padaju dok su zivi i zdravi bili» (El- 
Kalem, 43.). 

Kako ce im biti kad budu sakupljeni ispred sirat-cuprije, koja je 
tanja od dlake, a ostrija od sablje, mracne i klizave, koju ce preci 
samo onaj koji bude imao svjetlo da njime osvijetli mjesto na koje 
ce stati svojim stopalima? Ljudima ce se podijeliti svjetla. Oni ce se 
razlikovati po brzini prelaska preko nje. Vidljivo svjetlo ce biti dato 
vjernicima, kao sto im je kroz namaz, zekat, hadzdz i post bilo dato 
svjetlo i na ovome svijetu. Kad stignu na sredinu mosta, vjetar ce 
zapuhati na svjetlo licemjera i utrnuti svjetiljke u njihovim rukama. 
Zastat ce izgubljeni, nemocni da ga predu. Izmedu njih i vjernika ce 
se postaviti zid sa vratima. Postavit ce se prepreka izmedu naroda i 
kljuceva. Strana vrata okrenuta prema vjernicima je mi lost, a strana 
okrenuta prema nevjernicima je kazna i patnja. Dozivat ce skupinu 



Od Ebu Se'ida el-Hudrija, 4>»> se prenosi da jc Allahov poslanik, sallallahu alejhi 
ve sellem, rekao: "Na Sudnjem danu ce na5 Gospodar razotkriti Sak - Nogu.i 
svaki vjernik i vjernica ce Mu uciniti sedzdu, izostat ce onaj koje na ovom svijetu 
cinio sedzdu licemjerno, lazno i zbog reputacije. Takav ce pokuSati uciniti sedzdu, 
ali ce mu leda oevrsnuti ( tako da nece moci obaviti sedzdu), vidi Ibn Kesirov 
komentar na 42. ajet sure El-K.alem. -op.rec. 
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vjernika koji su prije njih krenuli, cija ce svjetla daljinom zvijezda 
svjetliti. Covjeku koji ih bude posmatrao ucinit ce se blizu: 

«...Pri£ekajte nas da se svjetlom vaSim posluzimo!..» (El- 
Hadid, 13.). 

Kako bismo uspjeli preci ovaj tjesnac? Svjetla su nam pogasena, 
a danas nema prelaska bez svjetla: 

«..Vratite se natrag, pa drugo svjetlo potrazite!..» (El-Hadid, 13). 

Tamo gdje se dijele svjetla, daleko bio od svakoga stajanja na 
ovom strasnom stajalistu! Kako smo zasluzili stajanje na ovome 
tjesnacu, pi tat ce se. Hoce li na ovome putu neko bilo kome pruziti 
svoju ruku pomoci? Hoce li se danas prijatelj osvrnuti za prijateljem? 
Licemjeri ce vjernike podsjecati na medusobno zajednistvo i prijate- 
Ijstvo na ovom svijetu, kao kad stranac podsjeca stanovnika jedne 
drzave na zajednicko im druzenje na putu. Zar nismo bili sa vama, 
postili kao i vi, namaz obavljali kao i vi, Kur'an ucili kao sto ste ga i 
vi ucili, milostinju kao i vi udjeljivali, hadzdz kao i vi obavili? Sta je 
to sto nas je danas rastavilo, pa vi bez nas prodoste? Naravno da je 
tako, odgovorit ce im; vi ste se pretvarali da ste sa nama, a u svojoj 
nutrini ste bili sa svakim nepravednim i pakosnim nevjernikom. 
Opisujuci ih Uzviseni kaze: 

«... Ali ste se pritvornoscu upropastili, i iSiekivali ste, i sumn- 
jali ste, i puste zelje su vas zavaravale, dok nije doSla Allahova 
odredba, a sejtan vas je o Allahu obmanuo. Nikakva otkupnina 
se danas od vas nece primiti, a ni od onih koji nisu vjerovali; 
vatra ce biti prebivaliSte va§e, ona baS vama odgovara, a uzasno 
je ona boravi§te!» (El-Hadid, 14.-15.). 

Nigdje kraja njihovom opisu. Onoga sto nije spomenuto o njima, 
tako mi Allaha, mnogo je vise od onoga sto je receno o njima. Zbog 
njihove brojnosti na Zemlji i u utrobama kabura, umalo da cijeli 
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Kur'an bude sav o njima. Nema komadica Zemlje na kome nema i 
njih, kako vjernici ne bi osjecali osamljenost na putevima. Poremetili 
bi im razloge postojanja, divljac i zvijeri bi ih razderali po pustim 
mjestima. Huzejfe, cuvsi jednog covjeka kako kaze: "Moj Allahu, 
unisti licemjere!", rece mu: "Sine moga brata, da unisti licemjere, vi 
biste podivljali po putevima od pomanjkanja prolaznika!" 

Tako mi Allaha, strah od licemjerstva je kidao srca prvih musli- 
mana zbog njihovog znanja o njegovoj preciznosti, znacaju, pojedi- 
nostima i opcenitosti. Njihove erne misli o samima sebi su bile takve 
da su se pribojavali kako su i sami u skupini licemjera (munafika). 

Omer, Huzejfi je rekao: "Huzejfa, zaklinjem te Allahom, je li ti 
Poslanik, spomenuo moje ime sa njihovim?" "Nije", odgovori 
mu. "Poslije tebe, nikome necu njegovo stanje kod mene reci". Ibn 
ebi Mulejkeh kaze: "Poznavao sam trideset ashaba Muhammeda, 
0, i svi su se pribojavali licemjerstva u sebi. Nijedan od njih nije 
rekao da je njegovo vjerovanje ravno vjerovanju Dzibrila i Mikaila". 
Ovu predaju spominje Buharija, kao i predaju El-Hasana el-Basrija: 
"Od licemjerstva je siguran samo licemjer, a boji ga se samo vjernik". 
Spominje se da je jedan ashab u dovi molio: "Gospodaru moj, kod 
Tebe trazim zastitu od poniznosti licemjerstva". Receno mu je: "Sta 
je to poniznost licemjerstva?" "To je", rece on, "da vidis tijelo kako 
od straha drhti, a sree ne drhti". 

Tako mi Allaha, srca pojedinih ljudi su ispunjena vjerovanjem i 
ubjedenjem. Njihov strah od licemjerstva je ogroman. Zbog toga je 
njihova briga teska. Mnogo je i onih cije vjerovanje ne prelazi 
njihova grla, a oni tvrde da im je vjerovanje isto kao i Dzibrilovo i 
Mikailovo. 

Plod licemjerstva sazrijeva na dvjema biljkama: biljei lazi i biljei 
dobrog djela ucinjenog radi ljudi (rijaluka). Te biljke se napajaju sa 
dva izvora: izvora slabe pronicljivosti (besireta) i izvora slabe odlu- 
cnosti (azimeta). Kad se upotpune ove cetiri stvari, korov licemje- 
rstva se prosiri i ustali. Ali, taj korov je na rubu nagete obale prema 
kojoj se krece bujica. Kad licemjeri ugledaju bujicu istine kako se na 
njih obrusava na Dan razotkrivanja tajni, spustanja zastora, ozivljenja 
onih koji su u grobovima i kad izide na vidjelo ono sto je u sreima, 
tada ce onima cija je roba bila licemjerstvo postati jasno da su sva 
njihova postignuca bila samo varljivi privid. 
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U torn smislu Uzviseni veli: 




«...Kao varka u ravnici u kojoj zedan vidi vodu, ali kad do 
tog mjesta dode, niSta ne nade - a zateci ce da ga ceka kraj 
njega Allahova kazna i On ce mu potpuno isplatiti ra£un njegov 
jer Allah veoma brzo obra£unava» (En-Nur, 39.). 

Srca licemjera su prema cinjenju dobra nezainteresirana, a tijela 
su im prema njima pohotna. Razvrat je rasprostranjen svuda oko njih. 
Kad cuju istinu, srca im budu prema njoj gruba, a kad prisustvuju 
nevaljalosti ili budu svjedocima bestidna govora, srca im zatrepere, a 
usi pomno slusaju. 

Ovo su, Allaha mi, jasni znakovi licemjerstva, pa ih se cuvaj, 
covjece, prije nego sto te smrt zadesi. Ako se obavezu, ne ispune. 
Kad obecaju, iznevjere. Ako kazu, lazu. Kad ih se pozove na 
pokornost, zastanu. Kad im se kaze: «Dodite onome sto je Allah 
objavio Poslaniku», osjecaju odvratnost. A kad ih prohtjevi pozovu 
svojim ciljevima, pohitaju im i odu. Cuvaj se njih i njihovih prohtjeva, 
ponizenja i propasti. Ne drzi cvrstim ono sto su na sebe prcuzeli, nc 
budi siguran u njihova obecanja jer oni u njima lazu i suprotno njima 
postupaju. Uzviseni veli: 



«Ima ih koji su se obavezali Allahu: 'Ako nam iz obilja Svoga 
dade, udjeljivacemo, zaista, milostinju i bit demo, doista, dobri!' 
A kad im je On dao iz obilja Svoga, oni su u tome postali Skrti i 
okrenuli se - a oni ionako glave okrecu. I nadovezao im je On na 
to licemjerstvo u srcima njihovim sve do dana kada ce pred 
Njega stati, zato Sto se onoga Sto su Allahu obecali ne pridrzavaju 
i zato Sto stalno lazu» (Et-Tevba, 75.-77.). 
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U Allahovoj knjizi se spominju dvije vrste grijesenja: 

Pojedinacno - neograniceno grijesenje i grijesenje kome je prido- 
data neposlusnost. 

Pojedinacno se dijeli na dvije vrste: grijesenje nevjerovanja, koje 
izvodi iz islama, i grijesenje koje ne izvodi iz islama. Primjer grijese- 
nja pomijesanog sa neposlusnoscu imamo u rijecima Uzvisenog: 

«... Ali Allah je nekima od vas pravo vjerovanje omilio, i u 
sreima va§im ga lijepim prikazao, a nezahvalnost i neposlusnost 
vam omrazio. Takvi su na Pravome putu.», (El-Hudzurat, 7.). 

Sto se pak tice pojedinacnog grijesenja koje izvodi iz Islama 
navodi se u ajetu: 

jJii/y^JsrSip ^MiTviJl <&u#UlVU \ l ^=>< l c£ J \J£^*X*&& 

«...Tim On mnoge u zabludi ostavlja, a mnogima na Pravi 
put ukazuje; ali, u zabludi ostavlja samo velike grjesnike, koji 
krse vec cvrsto prihvacenu obavezu prema Allahu i prekidaju 
ono Sto je Allah naredio da se odrzava, i prave nered na Zemlji; 
oni de nastradati» (El-Bekare, 26.-27.). 

I u ajetu: 

«A Mi tebi jasne dokaze objavljujemo i jedino nevjernici 
nede u njih da vjeruju» (El-Bekare, 99.). 
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I ajetu: 




«A one koji nisu vjerovali deka vatra u kojoj ce prebivati; 
kad god pokusaju iz nje izici, bide u nju vraceni i bide im redeno: 
"Trpite kaznu u vatri koju ste poricali» (Es-Sedzda, 20.). 

Svi ovi primjeri kazuju o grijesenju nevjerovanja, odnosno o 
grijesenju koje izvodi iz vjere-Islama. 

Grijesenje koje ne izvodi iz islama je ono kojese navodi u rijec- 
ima Uzvisenog: 



«...A ako to udinite, onda ste zgrijeSili. I bojte se Allaha - 
Allah vas udi, i Allah sve zna» (El-Bekare, 282.); 



«0 vjernici, ako vam nekakav neposten dovjek donese kakvu 
vijest, dobro je provjerite, da u neznanju nekome zlo ne udinite, 
pa da se zbog onoga §to ste udinili pokajete» (El-Hudzurat, 6.). 

Povod objavljivanja ovog ajeta je dogadaj kad je Poslanik, 
poslao El-Velida ibn Ukbeta ibn ebi Muajta da, nakon okoncane 
oruzane borbe, preuzme zekat plemena Benu-Mustalek. Izmedu El- 
Velida i tog plemena je postojalo neprijateljstvo u predislamskom 
periodu. Kad su ovi culi da im on dolazi, iz pocasti prema Poslaniku, 
0, izisli su pred njeg da ga docekaju. Iduci prema njima, sejtan mu 
dosapnu: "Oni te zele ubiti". El-Velid ih se uplasi, vrati se Poslaniku, 

i rece: "Benu-Mustalek odbija dati zekat, htjeli su me ubiti!" To je 
naljutilo Poslanika, tako da je pomisljao da ih napadne sa vojskom. 
Pripadnici plemena Benu-Mustalek su culi da se Poslanikov izaslanik 
vratio, dodose Poslaniku, $f?, i rekose mu: "Allahov Poslanice, culi 
smo za tvog izaslanika i izisli smo da ga docekamo i ugostimo te da 
mu predamo pravo (hakk) koje pripada Allahu. 




> 
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Njemu je naumpalo da se vrati, pa smo se pobojali da mu nije 
stiglo pismo od tebe u kome si ga obavijestio da si na nas ljut. Mi 
trazimo zastitu od Allahove srdzbe i srdzbc Njegovog Poslanika". 
Allahov Poslanik to prihvati sa rezervom, posla Halida ibnul-Velida 
sa vojskom i naredi mu da prikrije svoj dolazak. Rece mu: "Gledaj, 
ako kod njih vidis ono sto upucuje na njihovo vjerovanje, uzmi im 
zekat. Ako to ne vidis, postupi prema njima onako kako postupas 
prema nevjernicima". Halid tako i ucini. Motreci ih, zacu ezan za 
aksam, a potom i za jaciju. Ne vidjevsi nista drugo osim pokornosti i 
dobra, uze od njih zekat, vrati se Poslaniku, i bi objavljen ajet: 

«0 vjernici, ako vam nekakav nepoSten covjek donese kakvu 
vijest, dobro je provjerite...» (El-Hudzurat, 6.). 

Rijecju vijest (nebe 1 ) misli se da odsutna osoba sazna nesto o 
odredenoj vaznoj osobi, a rjecju misli se da se znanjem obuhvati 
cijela sustina te vijesti. 

Ovdje imamo jednu lijepu korist. Hvaljeni Allah nije naredio da 
se grijesnik smatra lazovom i da se u cijelosti odbaci njegova vijest i 
svjedocenje. Naprotiv, naredio je provjeru. Ukoliko druge okolnosti i 
vanjski faktori upucuju na iskrenost grijesnika, postupit ce se po 
iskrenosti, bez obzira na izvor te informacije. Tako treba postupiti i u 
predajama i svjedocenju grijesnika, jer mnogi grijesnici kazuju istinu 
u svojim vijestima, predajama i svjedocenjima. Mnogima od njih je 
veoma stalo do istine, a njihovo grijesenje je u necemu drugom izvan 
lazi. Od takve osobe se ne odbacuje informacija, niti svjedocenje. U 
slucaju da se od takve osobe ne prihvati svjedocenje, mnoga prava i 
pouzdane informacije bi se izgubile i nestale. Posebno se ne odbacuje 
svjedocenje osobe koja vodi racuna o iskrenosti, a grijesi u sferi ubje- 
denja i misljenja. 

Sto se tice osobe cije je grijesenje u sferi lazi, ukoliko je rijec o 
cestom ponavljanju lazi na nacin da njegova laz nadvlada njegovu 
iskrenost, od takve osobe se ne prihvata informacija koju donosi, niti 
svjedocanstvo kojim svjedoci. Ukoliko se dogada da osoba rijetko 
laze, jednom ili dva puta, po pitanju neprihvatanja svjedocenja i 
informacije takve osobe postoje dva misljenja islamskih ucenjaka. 
Ujedno, to su dvije predaje koje se biljeze od imama Ahmeda, Allah 
ga obasuo Svojom miloscu. 
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Ovdje se misli na grijesenje koje ne izvodi iz okvira islama. 

Grijesenje za koje je obavezno pokajanje je znatno sireg pojma 
od grijesenja zbog kojeg se ne prihvata svjedocenje ili informacija 
odredene osobe. 

Sada govorimo o grijesenju za koje se mora uciniti pokajanje. 
Postoje dvije vrste takvog grijesenja: Grijesenje u sferi djela i grije- 
senje u sferi ubjedenja. 

Zatim se grijesenje u sferi djela dijeli na dva dijela: grijesenje 
zajedno sa neposlusnoscu i samo grijesenje. 

Grijesenje kome je pridodata neposlusnost je cinjenje onoga sto 
je Allah zabranio, a neposlusnost se odnosi na Allahovu naredbu. 
Kao sto kaze Uzviseni Allah: 

«...Koji se onome Sto im Allah zapovjedi nece opirati» (Et- 
Tahrim, 6.). 

Musa, >fcfe)i, rekao je svome bratu Harunu, *9: 

«...Sta te je sprijeiilo, kad si ih vidio da su zalutali, da za 
mnom nisi posao? Zasio nisi naredenje moje poslusao?» (Taha, 
92.-93.). 

Neki pjesnik je rekao: 

Naredio sam ti strogom naredbom, pa me ne poslusa, 
Postadoh osoba otetog upravljanja, zao mije. 
Grijesenjem se poblize oznacava cinjenje onoga sto je Allah 
zabranio i zato se cesto spominje, kao u ajetu: 



<■ 




«A ako to utfnite, onda ste zgrije§ili» (El-Bekare, 282.). 

Neposlusnost se precizno koristi za suprotstavljanje Allahovoj 
naredbi, kao sto smo ranije spominjali. Svako od ova dva znacenja 
se moze koristiti i za samo jedno od njih, kao u ajetu: 

«...Svi su se poklonili osim Iblisa, on je bio jedan od dzina i 
zato se ogrijeSio o zapovijest Gospodara svoga...» (El-Kehf, 50.). 
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Ovdje je suprotstavljenje Allahovoj naredbi nazvano grijesenjem 
(fusuk). A kaze Uzviseni Allah: 

ij&'^'S^J**) • • •) 

«...Tako Adem nije Gospodara svoga poslusao i s Puta je 
skrenuo» (Taha, 121.). 

Ovdje je, pak, cinjenje zabrane nazvano neposlusnoscu. 

Takav je slucaj kad se u jednoj recenici spomene samo jedna od 
ove dvije rijeci, a ako se spomenu jedna pored druge - prva oznacava 
suprotstavljanje naredbi, a druga cinjenje zabrane. 

Bogobojaznost (takvaluk) je pribojavanje od oboga. Njenom 
sustinom se postize pokajanje od grijesenja (fusuka) i neposlusnosti 
(isjana). Osoba koja je u pokornosti Allahu, radi pod okriljem 
Allahovog svjetla i nada se Allahovoj nagradi. Pod okriljem toga 
svjetla se kloni neposlusnosti prema Allahu i boji se Allahove kazne. 

Svaka osoba koja pomno prouci znacenje rijeci bogobojaznost 
(takva) u Allahovom govoru, govoru Njegovog Poslanika, govoru 
Arapa i u govoru koji je sacuvan od oponasanja i pricanja bez 
razmisljanja, znat ce da bogobojaznost znaci da svaka osoba uzme 
sve sto joj je Allah dao kao sredstvo zastite protiv svega sto mrzi i od 
cega strahuje, da ce ga unistiti i upropastiti na ovom i onom svijetu, 
da krajnje budno, uputno i pronicljivo sve to nastoji uciniti uzrokom 
ovosvjetskog i onosvjetskog uspjeha, da cvrsto vjcruje da je sve sto 
mu je Gospodar njegov dao od zivota, bogatstva, poroda i sve sto mu 
je potcinio, pogodno da bude uzrok i uspjeha i propasti. Cak je i sam 
Kur'an takav: 

«Mi objavljujemo u Kur'anu ono Sto je lijek i milost vjerni- 
cima, a nevjernicima on samo povecava propast», (El-Isra, 82.). 

Kad je tako sa Kur'anom, sta je, onda, sa ostalim blagodatima? 
Zbog toga nam je nas Gospodar ostavio u emanet da od Njega 
trazimo zastitu i utociste od prokletog sejtana prilikom ucenja svake 
rijeci iz Kur'ana da nas sejtan ne bi zaveo od pravilnog razumije- 
vanja tih rijeci i onoga sto je Allah od nas htio tim rijecima. I da ne 
bismo postali kao oni koji su izgubljeni. 

Sto se tice grijesenja u ubjedenju, ono je, npr., grijesenje sljedbe- 
nika novotarija, onih koji vjeruju u Allaha, vjerovjesnike, Sudnji dan, 
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onih koji zabranjuju ono sto je Allah zabranio i nareduju ono sto je 
Allah naredio. Ali, ne znajuci, tumaceci i povodeci se za sejhovima, 
osporavaju mnogo toga sto su Allah i Poslanik ucinili postojanim, a 
postojanim cine ono sto Allah i Njegov poslanik nisu ucinili takvim. 

Pokajanje od ovakvog grijesenja se cini sa potvrdivanjem svega 
sto je Allah potvrdio o Sebi i Svome Poslaniku, bez uporedivanja 
(tesbiha) i poistovjecivanja (temsila) i sa negiranjem svega sto je 
Allah negirao o Sebi i Svome Poslaniku, bez izokretanja (tahrifa) i 
neispravnog tumacenja (ta'tila). Negiranje i potvrdivanje moze biti 
samo u svjetlu Objave. Niposto na osnovu misljenja ljudi i njihovih 
ideja koje su izvor novotarija i zabluda. 

Pokajanje ove vrste grijesnika cije je ubjedenje nakaradno cini 
se potpunim slijedenjem sunneta. Samo slijedenje nije dovoljno sve 
dok javno ne obznane nakaradnost novotarije (bid'ata) u kojoj su 
bili. Jer, pokajanje od grijeha je cinjenje onoga sto je njemu suprotno. 
Zbog toga je Allah, $k, uvjetovao pokajanje onih koji kriju ono sto 
je Allah objavio sa javnom obznanom toga. Njihov grijeh je bio 
skrivanje, pa je pokajanje od njega bilo javno pokazivanje. 

U torn smislu Uzviseni veli: 

«One koji budu tajili jasne dokaze, koje smo Mi objavili, i 
Pravi put, koji smo u Knjizi ljudima oznaclli, njih ce Allah 
prokleti, a proklet ce ih i oni koji imaju pravo da proklinju; opro- 
stit cu samo onima koji se pokaju i poprave i to javno ispolje, a Ja 
primam pokajanje i Ja sam milostiv» (El-Bekare, 159.-160 ). 

Grijeh osobe koja cini novotariju je iznad grijeha osobe koja 
skriva ono sto je Allah objavio. Drugije samo skrivao istinu, aprvi je 
pored skrivanja istine pozivao da se cini ono sto je njoj suprotno. 
Svaki sljedbenik novotarije je, ujedno, i onaj koji skriva istinu, a onaj 
koji skriva istinu ne mora biti i sljedbenik novotarije. 

Preduvjet pokajanja licemjera je srcana iskrenost (ihlas) jer je 
njegov grijeh zelja da ga drugi ljudi vide kako cini dobro (rijaluk). 



334 



STEPEN POKAJANJA 



Uzviseni Allah kaze: 

«Licemjeri ce na samom dnu Dzehennema biti i ti im nece§ 
zaStitnika naci." Zatim kaze: Ali oni koji se pokaju i poprave i 
koji ivrsto Alia ha prihvate i vjeru svoju u Alia ha iskreno ispolje, 
bit ce s vjernicima, a Allah ce, sigurno, vjernicima veliku nagradu 
dati» (En-Nisa, 145.-146.). 

BOJE ZLA - JOS JEDNA 

Sto se tice rijeci grijeh (ism) i neprijateljstvo (udvan), one su 
srodne. Uzviseni Allah kaze: 

«...Jedni drugima pomazite u dobroiinstvu i iestitosti, a ne 
sudjelujte u grijehu i neprijateljstvu...», (El-Maida, 2.). 

Svaka od ove dvije rijeci kad se spomene odvojeno obuhvata 
znacenje druge. Svaki grijeh je neprijateljstvo. On je cinjenje onoga 
sto je Allah zabranio ili je ostavljanje onoga sto je Allah naredio. 
Grijeh je neprijateljstvo prema naredbi i zabrani, a svako neprijate- 
ljstvo je grijeh. Osoba koja ga cini postaje grijesnik. Ukoliko se ove 
dvije rijeci spomenu odvojeno, oznacavaju razlicito, ovisno od 
odnosa i opisa koji imaju u sebi. 

Grijeh (ism) odnosi se na zabranu samog cina, kao sto su laz, 
blud, pijenje alkohola i tome slicno. Neprijateljstvo (udvan) odnosi 
se na zabranu koja je kolicinski ogranicena. 

Neprijateljstvo je nedozvoljena kolicina i prekoracenje granice 
koja je dozvoljena. Naprimjer, neprijateljstvo prilikom vracanja 
oduzetog prava. To neprijateljstvo moze biti usmjereno ka imetku, 
tijelu ili casti osobe od koje se vraca uzurpirano pravo. Ako mu je 
oduzeo drvo, zadovoljan je samo da ga zamijeni sa njegovom kucom. 
Ako mu je unistio nesto, on mora njemu unistiti dvostruko vise. Ako 
je o njemu rekao rijec, on mora o njemu reci duplo vise. Sve to je 
neprija-teljstvo i prekoracenje granice pravednosti. 
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Postoje dvije vrste ovog neprijateljstva: neprijateljstvo prema 
Bozijem pravu i neprijateljstvo prema pravu ljudi. Naprimjer, prelazak 
granice dozvoljenosti spolnog odnosa sa suprugama i robin jama i 
odnos sa onima sa kojima je Allah to zabranio. Uzviseni kaze: 

«I koji stidna mjesta svoja iuvaju - osim od zena svojih ili 
onih koje su u posjedu njihovu, oni, doista, prijekor ne zaslu- 
zuju - a oni koji i pored toga traze, oni u zlu sasvim pretjeruju» 

(El-Mu'minun, 5.-7.). 

Isto je i sa prekoracenjem onoga sto je Allah dozvolio prema 
suprugama i robinjama cinjenjem onoga sto je On zabranio. Napri- 
mjer, odnos sa njima za vrijeme menstruacije (hajza) postporodajnog 
perioda (nifasa), dok su u ihramima, za vrijeme obaveznog posta i 
tome slicno. 

Isto tako, neprijateljstvo je prelazak dopustene granice onoga sto 
je dozvoljeno. Naprimjer, pogled je dozvoljen prilikom prosidbe 
djevojke, svjedocenja, svakodnevnih odnosa i lijecenja. Osoba koja 
bi prekoracila granicu gledanjem dijelova tijela koji su oku ugodni za 
gledanje presla je preko zidom opasane njive. 

Grijeh (ism) i neprijateljstvo (udvan) su grijeh (el-ism) i neopra- 
vdano nasilje (el-bagj) spomenuti u ajetu: 

s s" 

«Reci: 'Gospodar moj zabranjuje razvrat, i javni i potajni, i 
grijehe, i neopravdano nasilje, i da Allahu smatrate ravnim one 
za koje On nikakav dokaz objavio nije, i da o Allahu govorite 
ono Sto ne znate» (El-A'raf, 33.). 

Rijec el-bagj se, ipak, uglavnom upotrebljava za prava ljudi i 
uzurpaciju nad njima. Na osnovu toga, ako se rijec el-bagj (neopra- 
vdano nasilje) spominje zajedno sa rjecju el-udvan (neprijateljstvo), 
tada el-bagj znaci nepravdu cinjenja nekoga grijeha: krade, lazi, 
potvore, zapocinjanja neprijatnosti i slicno, a rijec el-udvan tada ima 
znacenje uzimanja vise prava nego sto je oduzeto. Neopravdano 
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nasilje i neprijateljstvo je u pravu ljudi ravno grijehu i neprijateljstvu 
u Allahovom pravu i granicama. 

Ovdje se radi o cetiri stvari: Allahovo pravo koje ima svoju 
granicu, ljudsko pravo koje ima svoju granicu, neopravdano nasilje, 
neprijateljstvo i nepravda su prelazak preko te dvije granice i odlazak 
u ono sto je iza njih ili dolazak do samih tih granica. 

Sto se tice rijeci el-fahsa (razvrat), ona je pridjev imenici koja 
se ne spominje da bi se naglasilo znacenje pridjeva. Misli se na 
razvratno djelo i na razvratnu osobinu, cija je grozota svima ocita i 
nad kojom se groze svi razumom obdareni ljudi. Ovim imenom (el- 
fahsa) Allah je nazvao grijeh bluda i homoseksualizma da bi nagla- 
sio njihov uzas. Tim imenom se naziva i ruzan govor, onaj cija je 
odvratnost psovke, potvore i slicno tako ocita. 

Rijec el-munker (ruzno djelo) pridjev je imenice koja se, takoder, 
ne spominje. Misli se na ruzno djelo koje je odvratno ljudskom 
razumu i ljudskoj prirodi. Odnos ruznoce prema tome djelu je kao 
odnos smrada prema culu mirisa, strasnog izgleda prema oku, ruznog 
okusa prema culu okusa ili odnos strasnog glasa spram uha. Razvrat 
(el-fahsa) predstavlja sve sto ljudska priroda zestoko osuduje i sto su 
cula osjecaja spoznala kao ruzno. 

Ruzno djelo je sve ono sto ne poznajes i na sta nisi navikao. 
Odvratno djelo je svaki razvrat od kojeg se zgrazava ljudska priroda. 
Zbog toga je Ibn Abbas rekao: "Razvrat je blud, a ruzno djelo je sve 
ono sto je nepoznato u serijatu i sunnetu". 

Razmisli dobro o razlici koju je on napravio izmedu onoga cija 
je ljepota nepoznata i sto nije uobicajeno od onoga cija se odvra- 
tnost ustalila u ljudskoj prirodi i razumu. 

GOVOR BEZ ZNANJA O ALLAHU - OSNOVA JE 
SVAKE NEVALJALOSTI 

Sto se tice govora o Allahu bez znanja, to je najjaca zabrana 
medu svim ovim zabranama. I najveci grijeh. Zbog toga je spome- 
nuta na cetvrtom mjestu zabrana koje su postojale u svim ranijim 
zakonodavstvima (serijatima). Nicim se ne moze dopustiti, nego 
moze ostati samo kao zabrana. Nije poput strvi, krvi i svinjskog 
mesa, koji u odredenim okolnostima i mogu biti dopusteni. 
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Postoje dvije vrste zabrana: zabrana sama po sebi, koja nikad ne 
moze biti dopustena, i zabrana samo u odredenom vremenu. O 
necemu sto je samo po sebi zabranjeno, Uzviseni Allah kaze: 



«Reci: 'Gospodar moj zabranjuje razvrat, i javni i potajni..» 

(El-A'raf, 33.). 

Potom prelazi na ono sto je teze od toga, pa kaze: 



grijehe, i neopravdanu primjenu sile...» (El-A'raf, 33.). 
Zatim spominje ono sto je teze od toga, pa kaze: 



da Allahu smatrate ravnim one za koje On nikakav 
dokaz objavio nije...» (El-A'raf, 33.). 

Potom spominje ono sto je teze od toga, pa kaze: 



«...! da o Allahu govorite ono Sto ne znate» (El-A'raf, 33 ). 

Ovo je najteza zabrana kod Allaha i najveci grijeh. U sebi 
podrazumijeva laz na Allaha, pripisivanje Allahu onoga sto Mu ne 
dolikuje, promjenu i zamjenu Njegove vjere, negiranje onoga sto je 
Allah potvrdio, a potvrdivanje onoga sto je On negirao, usposta- 
vljanje onoga sto je On oborio, a obaranje onoga sto je On uspostavio, 
neprijateljstvo prema onome koga je On zastitio, a prijateljstvo sa 
Njegovim neprijateljem, ljubav prema onome sto Allah mrzi, a 
mrznju prema onome sto Allah voli, opisivanje Allaha sa onim sto ne 
dolikuje Njegovom bicu, svojstvima, rijedima i djelima. 

Ne postoji zabrana koja je kod Allaha teza od ove, niti postoji 
grijeh veci od ovog. On je osnova mnogobostva i nevjerovanja i na 
njemu su sazdani novotarija i zabluda. Temeljna postavka svake 
zabludjele novotarije u vjeri je govor bez znanja o Allahu. 

Bas zato su to tako snazno osporavali prvi muslimani i ucenjaci. 
Vikali su sa svih krajeva na sve one koji to dine. Na sve moguce 
nadine su upozoravali na opasnost smutnje. U tome su dosegli tadku 
koju nisu ponovili prilikom negiranja razvrata, nepravde i neprija- 
teljstva. To je stoga sto novotarija rusi vjeru i sto je njena steta po 
vjeru najteza. Uzviseni Allah je osporio svaki postupak kojim se, bez 
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utemeljenja na neoborivom Allahovom dokazu, nesto u Njegovoj 
yjeri dopusta ili zabranjuje: 



«I ne govorite neistine jezicima svojim: "Ovo je dopuSteno, 
a ovo je zabranjeno", da biste tako o Allahu neistine iznosili. 
Oni koji o Allahu govore neistine - nece uspjeti.», (En-Nahl, 
116.) 

Kako li jc tek sa onima koji Allahovim svojstvima pridodaju 
nesto cime On Sebe nije opisao? Ili zanijecu nesto od onoga cime je 
On Sebe opisao. 

Jedan od dobrih prethodnika rekao jc: "Neka se pazi svako od 
vas rijeci: 'Allah je dozvolio ovo, Allah je zabranio ono', pa da 
Allah kaze: 'Slagao si, nisam dozvolio ovo i nisam zabranio ono'". 

Misli se na dopustanje ili zabranu necega na osnovu misljenja, 
a ne na osnovu dokaza od Allaha i Njegovog Poslanika. 

Temelj mnogobostva i nevjerovanja je govor bez znanja o 
Allahu. Ko Allahu druge smatra ravnim, tvrdi da ga ono cemu se 
mimo Allaha klanja priblizava Allahu, da se kod Allaha za njega 
zauzima, da njegovim posredovanjem ostvaruje svoje potrebe onako 
kako se to cini pred kraljevima. Svaki mnogobozac govori o Allahu 
bez znanja. To ne znaci da je svaka osoba koja bez znanja govori o 
Allahu ujedno i mnogobozac. Govor bez znanja o Allahu u sebi 
sadrzi izokretanje (ta'til) i unosenje novotarije u vjeru. To je siri 
pojam od pripisivanja Allahu druga sirka. Mnogobostvo je samo 
jedan segment govora bez znanja o Allahu. 

Zato je laz na Allahovog Poslanika bila razlog ulaska u vatru. 
Taj polozaj (menzil) neodvojiv je od osobe koja to bude cinila. To je 
zato sto takva laz u sebi sadrzi govor bez znanja o Allahu. Potpuno je 
isto kao da time otvoreno laze na Njega. Ono sto je pridodato 
Poslaniku, automatski je pridodato i Onome Koji je poslao Poslanika. 

Govor bez znanja o Allahu je otvorena potvora i cista neistina o 
Allahu: 



«...A ima li nepravednijeg od onoga koji o Allahu iznosi 
neistinu?», (El-Kehf, 15.). 
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Svi grijesi sljedbenika novotarije ulaze u ovaj oblik grijesenja, 
a pokajanje od toga se ne moze postici bez pokajanja od novotarije. 

A kako ce se od nje pokajati onaj koji ne zna da je ona novo- 
tarija ili misli da je sunnet, onaj koji u nju poziva i njoj se predaje? 
Takva osoba moze otkriti svoje grijehe za koje se mora pokajati 
samo ako ih pritegne sunnetom, ako ih pomno posmatra, uporeduje 
i kontrolira kroz prizmu sunneta. Ti nikad neces vidjeti sljedbenika 
novotarije da tako postupa! 

Sunnet posebno brise novotariju i ne da joj da opstane. Kad se 
pojavi njegovo svjetlo u covjekovom srcu, iz njega odnese svaku 
maglu novotarije i ukloni tamu svake zablude. Moc tame nema 
nikakvog izgleda pored moci sunca. Slijedenje sunneta moze omogu- 
citi covjeku da vidi razliku izmedu sunneta i novotarije i pomoci mu 
da iz tame novotarije izide na svjetlo sunneta. U tome mu moze 
pomoci i seoba njegovog srca u svakom vremenu ka Allahu. To ce 
postici stalnim trazenjem pomoci od Allaha, srcanom iskrenoscu 
(ihlasom) i jakom zeljom za utocistem kod Allaha. U tome ce mu 
pomoci putovanje (hidzra) ka Allahovom Poslaniku kroz iskreno 
nastojanje da prodre do Poslanikovih rijeci, djela, upute i sunneta: 
"Ko ucini hidzru radi Allaha i Poslanika, njegova hidzra ce biti radi 
Allaha i Poslanika". 1 



' Buhari, 1; Muslim, 109. 
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(NEPOKORNOSTI) 

Ti prizori su: prizor zivotinjskog ponasanja, zadovoljavanja 
strasti i robovanja zenama. Ova tri prizora se odnose na osobe koje su 
skrenule sa Pravoga puta. A sto se tice prizora onih koji su upuceni, 
koji su na Pravome putu, tu se ubraja sljedece: prizor odredenja 
(kadera), prizor mudrosti, prizor uspjesnosti i poniznosti, prizor 
svjedocenja Allahove jednoce (tevhida), prizor Allahovih imena i 
svojstava, prizor vjerovanja i mnogobrojnosti takvih primjera, prizor 
milosti, prizor nemoci i slabosti, prizor ponizenosti i siromastva i 
prizor ljubavi i robovanja. 

Prva tri prizora su u vezi s onima koji su skrenuli sa Pravoga 
puta, a ostali prizori se odnose na one koji su ustrajni na Putu istine. 

Ovo poglavlje je jedno od najvaznijih poglavlja ove knjige. I 
najkorisnije. Ono zasluzuje da se cvrsto drzi objema rukama. Tesko 
se slicno poglavlje moze naci u drugim knjigama, sto smo naveli u 
nasoj knjizi: Seferul-hidzretejni ft tarikis-seadetejni (Dva putovanja 
prema dvjema srecama). 

ZIVOTINJSKA PRIRODA NEKIH LJUDI 

Zivotinjski prizor i prizor udovoljavanja strastima su prisutni 
kod neukih osoba, onih koje se razlikuju od zivotinja samo po 
uspravnom hodu i moci govora. Njih, osim zadovoljavanja strasti, 
nista drugo ne zanima. I nije vazno kojim putem ce doci do toga. 
Njihove duse su poput zivotinjskih. Njima se ne mogu uzdici na 
nivo ljudskosti, a kamoli na nivo meleka. Stanje takvih osoba nije 
vrijedno spominjanja. Oni se medusobno razlikuju na nacin 
postojecih razlika medu zivotinjama, cije su ponasanje i prirodu 
poprimili. 

Medu njima ima onih cija je dusa kao pseca. Kad bi iznenada 
nasao lesinu kojom se moze nahraniti hiljadu pasa, pao bi po njoj i 
cuvao bi je od svih drugih pasa. Lajao bi na svakoga psa koji bi joj 
se primakao. Uspio bi joj sc primaci samo pas koji bi ga si lorn, 
mimo njegove volje, savladao. Nijednom drugom psu ne bi dao 
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nista od toga. Sva njegova briga je kako napuniti stomak. Uopce mu 
nije bitno kakvom hranom: neprijatnom ili zaklanom, pokvarenom 
ili ukusnom. Ne stidi se ni ogavne hrane. Ako ga potjeras - dahce, a 
ako ga pustis - opet dahce. Ako ga nahranis - hodat ce oko tebe 
masuci repom, a ako ga ne nahranis - rezat ce i lajati na tebc. 

Neki od njih su magarece prirode. Stvoreni su samo da bi tesko 
radili i jeli. Sto ga vise nahranis, vise radi. Magarac je zivotinja koja 
najduze suti, a najmanje misli. Zbog toga, Allah sa magarcem 
poredi covjeka koji nosi Allahovu Knjigu, ali to ne cini radi spoznaje, 
znanja i njenoga pridrzavanja. Sa psom je uporedio nevaljalog 
ucenjaka kojem je Allah pokazao Svoja znamenja, a od njih se on 
okrenuo i odao se ovosvjetskom zivotu i slijedenju prohtjeva. Ova dva 
primjera sadrze velike tajne, ali ovdje nije mjesto da ih spominjcmo. 

Neki od njih imaju dusu kao razjarene zvijeri. Cijela njihova briga 
je da, koliko god mogu, pokazu svoje neprijateljstvo prema ljudima i 
da ih savladaju. Jednostavno, njegova priroda je ravna prirodi zvijeri. 

Na tu slicnost se oslanjaju oni koji umiju tumaciti snove u 
kojima covjek sanja da su mu neke zivotinje u kuci ili da se bori 
protiv njih. Obicno bude onako kako oni to protumace. Nama i 
drugima se to cesto u snu dogada. Tumacenje tih snova se podudara 
sa zivotinjskom prirodom koja je u tim ljudima. Poslanik, o 
dogadaju koji je u vezi s Uhudom, usnio je "kravu koju kolju"/ pa se 
dogodilo da su neke vjernike ubili ncvjernici. Krava je jedna od 
najkorisnijih zivotinja. Ima osobine dobrote, uspjeha, smiraja i 
koristi. Ponizna je, pitoma, lahko ju je voditi i ne bjezi od covjeka. 
Omer, 4fr>, usnio je kao da ga je horoz kljucnuo tri puta, pa ga je Ebu 
Lu'lua ubo tri puta nozem. Horoz je znak za zlog i stranog covjeka. 

Ima ljudi cija je priroda poput prirode svinja: produ pored lijepih 
stvari i ne pogledaju ih, a pojedu izmet iza covjeka. Takav je slucaj sa 
mnogim ljudima. Cuje i vidi od tebe mnogo vise dobra nego zla. Ali, 
on to dobro ne cuva, ne prenosi ga i ono mu ne odgovara. Kad ugleda 
gresku ili "coravu rijec", nade joj smisao, i to mu odgovara. Uzme je 
sebi kao ukusnu vocku i prenosi je drugima. 

Ima i onih cija je priroda jednaka prirodi pauna. Sve sto ima 
jest napuhanost i sarenilo perja. Iza te pojave - nema nista. 



Buhari, 6.514; Muslim, 4.217; Ibn Madze, 3.91 1; Ahmed, 14.260; Darimi, 2.065. 
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Konj ima najljepsu prirodu medu zivotinjama. Konj je zivotinja 
plemenite duse i prijatne naravi. Isto je i sa ovcama. Svaka osoba 
koja se cesto druzi sa nekom zivotinjom poprimi dio ponasanja i 
prirodu te zivotinje. Ukoliko se hrani njenim mesom, medusobna 
slicnost bude jos veca. Onaj koji se hrani, slican je onome cime se 
hrani. 

Upravo zbog toga je Allah zabranio meso divljih zvijeri i ptica 
grabljivica. Jedenjem takvoga mesa se prenosi priroda tih zivotinja 
na osobu koja se time hrani. A Allah najbolje zna. 

Ovdje se zeli reci sljedece: Oni za koje su vezani ovi prizori 
nemaju drugih pokretaca osim onoga cemu naginju njihove duse i 
strasti. Za njih, pored toga, apsolutno ne postoji nista drugo. 

PRIZOR DZEBRIJA 

Potom dolazi prizor dzebrija. To su oni koji tvrde da su prisiljeni 
na cinjenje svojih djela i da se njihova djela dogadaju izvan njihove 
moci. Oni nikako ne prihvataju svoja djela kao svoja. 

Kazu da nijedan od njih u sustini ne radi svoja djela, niti ih moze 
uraditi. Sustinski pocinilac i pokretac tih djela je, kazu, neko drugi, a 
ne oni. Onaj koji ih uradi je samo alatka, a njegovi postupci su poput 
praha u vjetru i poput njihanja drveca. 

Ukoliko im prigovoris zbog njihovih djela, oni se opravdaju 
odredenjem (kaderom) koje smatraju odgovornim za svoje grijehe. U 
tome pretjeruju do te mjere da sva svoja djela, i dobra i losa, smatraju 
pokornoscu prema Allahu zato sto su se dogodila shodno Allahovom 
htijenju (mesi'etu) i odredenju (kaderu). 

Oni govore: Kako god je pokornost (ta'ah) postupiti po 
naredenju, isto tako je pokornost i postupanje po Allahovome 
htijenju. Upravo tako, Allah, 3fe, govori o njihovoj braci mnogobo- 
scima. Allahovo htijenje su ucinili dokazom da su njihova djela 
produkt Njegove naredbe i zadovoljstva. Ovi su gori od onih koji 
potpuno negiraju postojanje odredenja (kadera). Kao Allahovi 
neprijatelji, zesci su i veci kriticari Allahove Knjige, Njegovih 
vjerovjesnika i Njegove vjere. Neki od njih cak pravdaju Iblisa, 
nastojeci i trudeci se da mu pronadu opravdanje. Kao da hoce reci da 
mu je Gospodar njegov ucinio nepravdu govoreci mu: "Koji je 
njegov grijeh ako je svoje lice sacuvao od sedzde nekom drugom 
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mimo njegovoga Stvoritelja? Nije li on postupio po Allahovoj 
odredbi, htijenju, i po onome sto se od njega ocekivalo?" Zatim: 
"Kako je mogao uciniti sedzdu kad mu je to Allah zabranio i 
umijesao se izmedu njega i sedzde? Nije li bio dobrocinitelj time sto 
je odbio uciniti sedzdu nekome drugome mimo Allaha?" 

Oni su istinski Allahovi neprijatelji, sejtanovi sticenici i njegova 
braca. Kad neki od njih narice za Iblisom, cujes cudnu dreku i vrlo 
emotivan plac, vidis ih kako, svojim jezicima i izrazom lica, Allahovo 
odredenje smatraju nepravednim i da optuzuju Silnog Allaha (El- 
Dzebbara). Cujes neke od njih kako jadikuju nad nepravdom kao sto 
porazeni i nemocni kuka na svoga neprijatelja. 

PRIZOR KADERIJA 

Potom dolazi primjer kaderija. To su oni koji ncgiraju postojanje 
Allahovog odredenja (kadera). Oni tvrdc da su zlocine i grijehe sami 
prouzrokovali i da su se oni dogodili njihovom voljom, bez imalo 
Allahovoga htijenja u tome. Tvrde da im Allah to nije odredio, 
zapisao, zelio i da On nije stvorio njihova djela. Tvrde da Allah nc 
moze nikoga uputiti, niti ga u zabludu odvesti. Da jedino moze obja- 
sniti i ukazati. Ne moze nadahnuti uputom ili zabludom, razvratom ili 
bogobojaznoscu, niti to moze uliti u covjekovo sree. 

Tvrde da u Allahovoj vlasti ima onoga sto On ne zeli, da On zeli 
ono sto nikad ne bude i da ljudi, bez Allahovog htijenja, stvaraju 
vlastita djela. 

Oni smatraju da su nepokornost i grijesi ljudska tvorevina i 
posljedica ljudske volje. Ona nisu Allahova stvorenja, niti imaju 
ikakve veze sa Njegovim htijenjem. Zbog toga je veoma mali njihov 
udio u trazenju pomoci od Allaha, oslanjanju na Njega, cvrstom 
drzanju za Njegovu uputu, u trazenju od Allaha da ih uputi, uevrsti 
njihova srea i ucini ih nepokolebljivim, da ih usmjeri prema onome 
sa cime je On zadovoljan, a udalji od svake neposlusnosti prema 
Njemu. Sve navedeno je zastupljeno kod njih i to su cisto njihova 
djela. Nista od spomenutog, smatraju oni, nije dio Allahovoga 
htijenja. 

Sejtanu je ovo dovoljno od njih. Ne podstice ih onako snazno na 
neposlusnost, niti ih njome mocno uznemirava. On u tome ima dva 
veoma bitna cilja: 
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Prvi cilj je: Ustaliti u njihovim srcima ispravnost takvoga 
poimanja i takvoga vjerovanja. Sljedbenici sunneta ne rade male i 
velike grijehe. To ukazuje da vam je prepusteno ono sto ce vam se 
dogoditi i da od vas zavisi. Vi stitite svoje duse i ne date im da budu 
neposlusne Allahu. 

Drugi cilj je: Uloviti njihovim rukama neznalice, koji, kad ih 
vide onako pobozne, skromne, brizne i postovane, kazu: "Ovi su na 
istini". Znamo da je novotarija (bid'at) Iblisu vrednija i draza od 
neposlusnosti. Zasto bi im sejtan naredivao neposlusnost nakon sto se 
novotarija nade kod njih i njome ulove druge ljude. Naprotiv, sejtan 
im neposlusnost prema Allahu zabrani i ucini je odvratnom njihovim 
ocima i srcima. Ove istine mogu otkriti samo oni koji imaju moc 
pronicljivosti i zapazanja (besireta). 

POCETAK USTRAJNOSTI JE OTKRIVANJE 
MUDROSTI STVARANJA 

Sljedbenici Pravoga puta svjedoce o postojanju Allahove mudro- 
sti u svemu sto je odredio covjeku. U postojanju onoga sto ga ljuti i 
sto mrzi, zbog cega kori i kaznjava. Allah, samo da je htio, sacuvao 
bi covjeka i umijesao bi se izmedu toga i covjeka. Niko nije prisiljen 
da Njemu, Uzvisenome, bude neposlusan. U cijelome svijetu nista ne 
moze biti bez Njegovoga htijenja. U torn smislu Uzviseni veli: 

«...Samo On stvara i upravlja! UzviSen neka je Allah, 
Gospodar svjetova» (El-A'raf, 57.)- 

Oni svjedoce da Allah nije nista stvorio da bi se zabavljao, niti 
bez cilja. On je dao veliku mudrost svemu sto je sudbinom odredio. 
Bilo da je rijec o dobru ili zlu, pokornosti ili neposlusnosti. Ta 
nedokuciva mudrost cini razum nemocnim da je u potpunosti obuh- 
vati. Jezici su nemocni iskazati sve te mudrosti. 

Izvor Allahovog odredenja i sudbine, onoga sto Ga ljuti i cini 
srditim jest Njegovo ime El-Hakim, Mudri, Cija mudrost nadmasuje 
razum. 
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«...Zar ce Ti namjesnik biti onaj koji ce na njoj nered iiniti i 
krv prolijevati? A mi Tebe velicamo i hvalimo i, kako Tebi doli- 
kuje, po§tujemo...» (El-Bekare, 30.), odgovorio: 



«...Ja znam ono §to vi ne znate» (El-Bekare, 30.) 

Allah je dao brojna znamenja i mudrost u dogadanju i poslje- 
dicama neposlusnosti, grijesenja i zlocina. Na taj nacin, Allah ljudima 
ukazuje na Sebe, Svoja razna znamenja, dokaze Svoje bozanstvenosti, 
jednoce, mudrosti, moci, savrsene vlasti i snage. I na sveobuhvatnost 
Svoga znanja, o cemu pronicljivi svjedoce spoznajama svoga srca, 
govoreci: 



«Gospodaru na§, Ti nisi ovo uzalud stvorio; hvaljen Ti 
budi» (Ali-Imran, 191.). 

To nije nista drugo nego (Tvoja) nedokuciva mudrost i (Tvoja) 
ocita znamenja. Neko je lijepo u stihu kazao: 

Allah ima u svakom pokretu i svakom smiraju vjecnog svjedoka, 
U svemu On ima znak koji upucuje da je On Jedan. 

Koliko je, samo, jasnih znamenja na Zemlji koja upucuju na 
postojanje Allaha, istinitost Njegovog Poslanika i istinitost susreta sa 
Njim. Uzrok tih znamenja su bili neposlusnost i grijesi Ademovih 
sinova. Poput Allahovog znamenja u potopu Nuhovog naroda i vode 
koja je poplavila planinske vrhove sve dok nije potopila sve stano- 
vnike Zemlje. Allah je spasio Svoje miljenike i sljedbenike spoznaje i 
svjedocenja Njegove jednoce (tevhida). Koliko je, samo, u tome 
poruka, pouka i dokaza koji ce ostati zauvijek?! Isti je slucaj sa 
unistenjem naroda Ad i Semud. 

Takvo Allahovo znamenje je i vatra koja je Ibrahimu, ^1, 
ucinjena hladnom i spasonosnom zbog grijeha i neposlusnosti 
njegovog naroda. Pokazalo se cudo njihovim bacanjem Ibrahima u 
vatru. Na taj, nacin Ibrahim, >&St, stece savrsenu Allahovu ljubav (el- 
hille). 
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Pocast, polozaj i blizina koju su vjerovjesnici imali kod Allaha 
su posljedica njihove strpljivosti sa svojim narodima, borbe i neprija- 
teljstva prcma njima. 

Allah je Sebi uzeo neke ljude kao sehide, miljenike i odabranike 
zbog toga sto su podnosili neprijatnosti grijcsnih i nepravednih ljudi, 
zbog borbe na Allahovome putu i trpljenja radi Allaha od Allahovih 
neprijatelja onoga sto je Allah vidio i znao. Upravo time su kod 
Allaha zasluzili najvise polozaje. 

Pored ovih, brojne su i druge koristi i mudrosti koje su se 
dogodile kao posljedica grijcha i zlocina. One su, izmedu ostalog, 
bile razlog da Allah odredi ono sto ce Ga rasrditi i naljutiti. To je bila 
cista mudrost zato sto to sa sobom povlaci ono sto je Njemu draze i 
milije nego da ne odredi grijehe i njihovo cinjenje. 

Postizanje onoga sto je Allahu veoma drago, Allahu je draze od 
necinjcnja onoga sto Ga ljuti i sto On ne voli. Necinjenje i 
nepostojanje - iako je bilo Allahu drago - bilo je uzrok postizanja 
onoga sto je Allahu draze, a cega ne bi bilo bez postojanja onoga sto 
izaziva Njegovu srdzbu. Necinjenje onoga dragog je Allahu mrze od 
onoga sto je Allahu mrsko i sto ga ljuti. Allahova savrsena mudrost 
nalaze da se od dvoje postigne ono draze na nacin da se ispusti ono 
manje drago, a da ono sto je draze ne bude zaustavljeno zbog onoga 
sto je mrsko. Razumsko pretpostavljanje postojanja jednoga bez 
drugog je kao pretpostavljanje postojanja posljedica bez razloga ili 
postojanja stvari bez njihovih neminovnosti. To ne dopustaju 
Allahova mudrost i savrsenstvo Njegove moci i robovanja. 

Koliko li je samo fascinantne mudrosti i blagodati u nadmoci 
Allahovih miljcnika nad Allahovim neprijateljima i u nadmoci 
Allahovih neprijatelja nad Allahovim miljcnicima i u tome sto je dao 
da zive zajedno na jednome svijetu u iskusenju jedni sa drugima?! 

Koliko li, samo, u tome ima Gospodaru dragoga, koliko zahvale 
stanovnika nebesa i Zemlje?! Koliko skrusenosti i poniznosti prema 
Njemu, straha, potrebe i potistenosti pred Allahom, i dove da ih ne 
ucini da budu Njcgovi neprijatelji. Oni ih gledaju i svjedoci su 
ponizenja kojim ih je Allah ponizio, okrenuo se od njih, naljutio sc i 
pripremio im bolnu patnju. Svc to se dogada Allahovom voljom, 
Njegovim htijenjem i djelovanjem u Njegovom Kraljevstvu. 
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Njegovi miljenici, iz bojazni da ih Allah ne ostavi bez podrske i 
pomoci, blagi su, ponizni, vrlo uplaseni i bojazljivi. Potpuno su 
predani i potisteni pred Allahom. 

Kad meleki vide kako je Iblis ponizen, i Harut i Marut ponizno 
spuste svoje glave pred Allahovom svemoci. Strahuju od progona i 
udaljavanja. Ponizni su pred Allahovom silom i syjesni duboke 
ovisnosti o Allahovoj zastiti i milosti. Meleki priznaju Allahovu 
blagodat i dobrocinstvo prema njima time sto ih je pocastio i 
odlikovao nad drugim stvorenjima. 

Tako postupaju i Allahovi bogobojazni miljenici. Kad vide 
stanje Allahovih neprijatelja, Njegovu mrznju, srdzbu i ponizenje 
prema njima - bivaju skruseniji i ponizniji pred Allahom. Od Njega 
traze pomoc, Njemu se mole, na Njega se oslanjaju, Njemu se nadaju 
i od Njega strahuju. Znaju da ih od Njega moze spasiti samo On, da 
ih od Njegove srdzbe moze izbaviti jedino Njegovo zadovoljstvo. 
Svako dobro, i na pocetku i na kraju, samo je kod Njega. 

Ovo je samo kap u moru Allahove mudrosti koja okruzuje 
Njegova stvorenja. Pronicljiva osoba ce dokuciti sta se krije iza toga. 
Otkrit ce cuda mudrosti koja je nemoguce iskazati ili opisati. 

Svaki covjek od ove mudrosti spozna i dokuci onoliko koliko je 
spreman i koliko je jaka njegova pronicljivost. Shodno usavrsenju 
covjekovoga znanja, spoznaji Allahovih lijepih imena i svojstava, 
spoznaji prava obozavanja i robovanja, svaki vjernik ce imati 
odgovarajucu korist i stepen (mekam) koji nece moci preci, niti 
zaobici. Allah je Onaj Koji upucuje na ono sto je ispravno i Koji 
pomaze. 
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Ovo je prizor kojim se jedino Uzvisenome Gospodaru priznaje 
stvaranje i vlast. Ono sto je Allah htio da bude, i bilo je, a sto nije 
zelio, nije ni bilo. Ni najsitniji atom se ne krece bez Njegovoga 
dopustenja. To je prizor koji svjedodi da su sva stvorenja nemocna 
izbjeci Allahov stisak i da je svako srce izmedu dva Allahova prsta. 
Ako Allah hoce da ga uputi - uputi ga, a ako hoce da ga ostavi na 
stranputiei - ostavi ga. Dakle, ljudska srca su u Allahovim rukama. 
Allah ih okrece i njima upravlja kako On hoce. Allah je Taj Koji je 
duse vjernika nadahnuo bogobojaznoscu. On je Onaj Koji ih je 
uputio i odistio, a duse grijesnika nadahnuo grijehu i nesreci. 

U tom smislu Uzviseni veli: 



«Kome Allah ukaze na Pravi put - bit ce na Pravome putu, 
a koga ostavi u zabludi - taj ce izgubljen biti» (El- A'raf, 1 78.). 

Svojom dobrotom i mudroscu - upucuje koga On hoce, a 
Svojom pravednoscu i mudroscu - u zabludi ostavlja koga On hoce. 
Jedno je vid Njegove dobrote i darovanja - a dobrota Plemenitog je 
neprekidna - a drugo je vid Njegove pravde i odredenja. I kaze 
Uzviseni: 



«On nece biti pitan za ono Sto radi, a oni ce biti pitani» (El- 
Enbija, 23.) 

Od Ibn Abbasa, r.a, se prenosi da je rekao: "Vjerovanje u 
Allahovo odredenje (kader) je pravi lnost, ispravnost svjedocenja 
Allahove jednoce (tevhida). Ko smatra neistinitim Allahovo odrede- 
nje, time negira svoje svjedocenje Allahove jednoce. Ko vjeruje u 
Allahovo odredenje, time potvrduje svoje vjerovanje i svoje svjedo- 
denje Allahove jednoce (tevhid)". 

Ovim prizorom covjek spoznaje i svojim trenutnim stanjem 
potvrduje ono na sta upucuju rijedi Uzvisenog: 



«Samo Tebe obozavamo i samo od Tebe pomoc trazimo». 
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To ga cini postojanim u svjedocenju da je Allah jedini Gospodar 
(tevhidur-rububijje), a zatim se uzdize ka svjedocenju da je Allah 
jedini dostojan obozavanja (tevhidul-uluhijje). Kad neka osoba bude 
cvrsto ubijedena da su steta i korist, davanje i uskracivanje, uputa i 
zabluda, sreca i nesreca u Allahovim rukama, a ne u nekoga drugoga, 
da je Allah Taj Koji okrece srca i usmjerava ih kuda zeli, da ce 
uspjeti samo onaj koga Allah uputi i pomogne mu, da ne postoji 
ponizena osoba, a da je Allah nije ucinio ponizenom i napustenom, 
da je najispravnije, najzdravije, najpravije, najplemenitije, najcistije, 
najjace i najtanahnije ono srce koje je prihvatilo Allaha zajedinoga 
Boga Kojem robuje, srce kome je Allah drazi od svega ostaloga, 
Kojeg se boji vise od bilo cega drugog i Kojem se nada vise nego 
bilo cemu drugom. Ljubav prema Allahu u srcu takve osobe je ispred 
svih drugih ljubavi. Sve druge ljubavi je slijede, kao sto vojska slijedi 
vladara. Strah od Allaha u srcu takve osobe je ispred svih strahova 
koji slijede taj strah. Nada u Allaha u srcu takve osobe je ispred svake 
druge nade koja slijedi tu nadu. 

Sve ovo je znak da ovakvo srce svjedoci da je Allah jedini Bog. 
Ovo su vrata kroz koja u takvo srce ulazi svjedocenje da je Allah 
jedini Gospodar. Dakle, vrata svjedocenja da je Allah jedini Kome 
se cini ibadet (tevhidul-uluhijje) jesu svjedocenje daje Allah jedini 
Gospodar (tevhidur-rububijje) . 

Srce prvo posvjedoci da je Allah jedini Gospodar. Potom se to 
srce uzdize ka svjedocenju da je Allah jedini dostojan da mu se 
robuje. Upravo tim redosljedom, Uzviseni Allah u Svojoj Knjizi 
poziva ljude da preko jedne vrste svjedocenja stignu do druge. Allah 
im to (tevhidur-rububijje) potvrduje navodeci im neoboriv dokaz 
protiv njih. Potom ih obavjestava da su oni to prekrsili svojim 
pripisivanjem Allahu saucesnika u ibadetu. 

Ovim prizorom se potvrduje covjekov odnos naspram rijeci 
Uzvisenog Samo Tebe obozavamo. Uzviseni Allah kaze: 

«A ako ih zapitaS ko ih je stvorio, sigurno ce reci: 'Allah!' 
Pa kuda se onda odmedu?» (Ez-Zuhruf, 87.). 

Gdje se to odmecu od svjedocenja da nema istinskoga boza- 
nstva osim Allaha i od robovanja samo Njemu kad svjedoce da 
nema drugog Gospodara, niti Stvoritelja osim Njega? 
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Takoder, i Njegove rijeci: 

«Upitaj: 'Cija je Zemlja i sve ono Sto je na njoj, znate li?' 
'Allahova!' - odgovorit ce, a ti reci: 'Pa zaSto, onda, ne dodete 
sebi'?» (El-Mu'minun, 84.-85.). 

Ako je jedino Allah Vlasnik Zemlje i svega na njoj, njihov 
Stvoritelj, Gospodar i Vlasnik, onda je jedino Allah njihov Bog i 
Onaj Kome robuju. Kako god oni nemaju drugoga Gospodara osim 
Allaha, isto tako nemaju ni drugoga boga kome se robuje osim Allaha. 
Kaze Uzviseni: 

c>y£=£»j^ £ J3 jjili (lit J» *J5 j^ljluL ,*_^a5l ^J^SI oIjLUIuj^ J^Ji * 

«Upitaj: 'Ko je Gospodar sedam nebesa i ko je Gospodar 
Ar§a velicanstvenog?' 'Allah!' - odgovorit ce, a ti reci: 'Pa za§to 
se onda ne bojite?' Upitaj: T £ijoj je ruci vlast nad svim, i ko 
uzima u zaStitu, i od koga niko ne moze zaSticen biti, znate li?' 
'Od Allaha!' - odgovorit ce, a ti reci: 'Pa za§to onda dopuState da 
budete zavedeni?'» (El-Mu'minun, 86.-89.). 

U torn znacenju su i Allahove rijeci iz sure En-Neml: 

igSfcjj^a &s' jl^k^te- &^&£rs.«. g&'x&fy 

y>&j>&> ^-^=oi '*-£*^&J> yt* jvw>List 
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«Reci: 'Hvala Allahu i mir robovima Njegovim koje je On 
odabrao!' Sta je bolje: Allah ili oni koje Njemu ravnim smatraju? 
Onaj koji je nebesa i Zemlju stvorio i koji vam spuSta s neba kisu 
pomocu koje Mi dajemo da ozelene baSfe prekrasne - nemoguce 
je da vi uclnite da izraste drvece njihovo. Zar pored Allaha 
postoji drugi bog? Ne postoji, ali su oni narod koji druge s Njim 
izjednacuje; Onaj Koji je Zemlju prebivaliStem uiinio i kroz nju 
rijeke proveo i na njoj brda nepomiena postavio i dva mora 
pregradio. Zar pored Allaha postoji drugi bog? Ne postoji, nego 
vecina njih u neznanju zivi; Onaj Koji se nevoljniku, kad mu se 
obrati, odaziva, i Koji zlo otklanja i Koji vas na Zemlji namje- 
snicima postavlja. Zar pored Allaha postoji drugi bog? Kako 
nikako pouku vi da primite! Onaj Koji vam u tminama, na kopnu 
i na moru, put pokazuje i koji vjetrove kao radosnu vijest ispred 
milosti Svoje salje. Zar pored Allaha postoji drugi bog? Kako je 
Allah visoko iznad onih koji druge Njemu ravnim smatraju! Onaj 
Koji sve iz nicega stvara, Koji ce zatim to ponovo utfniti, i Koji 
vam opskrbu s neba i iz zemlje daje. Zar pored Allaha postoji 
drugi bog? Reci: 'Dokazite, ako istinu govorite!' Reci: 'Niko, osim 
Allaha, ni na nebu, ni na Zemlji, ne zna Sta ce se dogoditi; i oni ne 
znaju kad 6e ozivljeni biti» (En-Neml, 59.-65 ). 

Allah im navodi dokaz daje Onaj Koji Sam sve to cirri - njihov 
jedini Bog. Ako pored Njega ima drugo bozanstvo koje moze uraditi 
isto, trebaju ga obozavati. Ali, ako pored Njega nema bozanstva koje 
moze isto uraditi, kako ga, onda, mozete izjednaciti sa Allahom!? 

Postoje dva misljenja o tumacenju spomenutog ajeta. Oni koji 
zastupaju prvo misljenje kazu da znacenju ajeta: "Zar pored Allaha 
postoji drugi bog", treba dodati: "Koji to moze uraditi". Zastupnici 
drugoga misljenja kazu da ne treba dodavati to znacenje. Kako bi 
dokaz bio potpuniji, od ova dva misljenja je ispravnije ono koje kaze 
da se ajetom misli na: "Zar pored Allaha postoji drugi bog, koji to 
moze uraditi?" Neminovan je negativan odgovor. Kad vec ne postoji, 
kako, onda, robujete drugim bozanstvima pored Njega? Ovime je 
jasno da je neispravno svako izjednacavanje drugih sa Allahom u 
pravu obozavanja, kao sto je neispravno svako izjednacavanje drugih 
sa Gospodarom Allahom u stvaranju i upravljanju, sto vi priznajete i 
svjedocite. 
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Misljenje onih koji kazu da je znacenje ajeta: "Zar pored 
Allaha postoji drugi bog?", ne smatrajuci da torn znacenju treba 
dodati: "Koji to moze uraditi?", slabo je iz dva razloga. 

Prvi: Idolopoklonici su govorili: "Pored Allaha, postoje i druga 
bozanstva", i to nisu negirali. 

Drugi: Ovakvim tumacenjem je dokaz nepotpun. Njime se 
njihove tvrdnje ne mogu osporiti, niti se moze uspostaviti dokaz 
protiv njih bez zamisljenoga dodatka: "Koji to moze uraditi?" Ako 
kazete: "Nema drugoga bozanstva sposobnog da uradi ono sto Allah 
uradi", kako Mu, onda, mozete uciniti ravnim one koji ne mogu nista 
stvoriti i koji su potpuno nemocni? Na isto znacenje se odnosc 
Allahove rijeci: 

«Ili, zar oni koje su uiinili Allahu ravnim stvaraju kao Sto 
On stvara, pa im se stvaranje iini slicno? Reci: 'Allah je Stvoritelj 
svega i On je Jedini i Svemocni» (Er-Ra'd, 1 6 ). I rijeci: 

«To je Allahovo djelo, a pokazite Mi §ta su drugi, mimo 
Njega, stvorili?» (Lukman, 1 1 .)• Zatim, ajet: 

«Pa da li je, onda, Onaj Koji stvara kao onaj koji ne stvara?! 
Urazumite se!» (En-Nahl, 17.). I rijeci Uzvisenog Allaha: 

i^^'^lkj ^^iWY<ll\ jja^^jij 

«A oni kojima se oni, umjesto Allahu, klanjaju - niSta ne 
stvaraju; oni su sami stvoreni» (En-Nahl, 20 ). I rijeci: 

«Neki pored Njega bozanstva prihvacaju koja ni§ta ne 
stvaraju, a sami su stvoreni» (El-Furkan, 3.). 

Ovakvih primjera je veoma mnogo u Kur'anu. Njima se, kao sto 
smo pojasnili, upotpunjuje Allahov neoborivi dokaz protiv ljudi. 
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Ovdje se zeli ukazati na sljedece: Covjek, posmatrajuci zlocine i 
grijehe, spozna smisao njihovoga dogadanja njemu i drugima po 
odredenju Silnog i Mudrog Allaha. Spozna da osim Allaha nema 
drugog spasitelja od Allahove srdzbe i od razloga Njegove ljutnje, da 
nema puta ka Njegovoj pokornosti bez Allahove dobrote, da nema 
postizanja onoga cime je Allah zadovoljan bez Njegove upute. Sve 
potice od Allaha. I sve se Njemu vraca. lshod svakog uspjeha je kod 
Allaha; covjek nema drugoga pomagaca, ni na koga se ne moze 
osloniti osim na Njega. Kako to rece govornik medu vjerovjesnicima 
Su'ajb, m: 



«A uspjeh moj zavisi samo od Allaha; u Njega se uzdam i 
Njemu se obracam» (Hud, 88.). 



Ovaj prizor je dio ranijeg prizora i njegovo upotpunjenje. 
Spomenut je kao samostalan zbog goleme covjekove potrebe da ga 
uvidi i njime se okoristi. Svi koji su spoznali Allaha, jednoglasni su u 
tome da je Allahova podrska (tevfik) u tome da te Allah ne prepusti 
samom sebi, a da je ostavljanje bez podrske u tome da te Allah ostavi 
i prepusti tvojoj dusi. Svi Allahovi robovi se krecu izmedu Allahove 
podrske i njenog uskracivanja. Covjek u jednome trenu postigne dio 
od ovoga i dio od onoga. Pokorava Mu se, cini djela kojima je On 
zadovoljan. Spominje Ga i zahvaljuje Mu se zbog uspjeha koji mu je 
Allah dao. Potom je, zbog ostavljanja bez podrske i upute od Allaha, 
Njemu neposlusan, suprotstavlja Mu se, ljuti Ga i nemaran je za 
Njim. Covjek je stalno izmedu Allahove podrske i uskracivanja. 

Ako mu podari uspjeh, to je zbog Allahove dobrote i milosti. A 
ako ga ponizi, to je zbog Allahove pravde i mudrosti. Allah je hvaljen 
i zbog jednog i zbog drugog. Njemu pripada najpotpunija i najsa- 
vrsenija hvala. Allah nije covjeku zabranio nista sto mu pripada. 
Zabranio mu je samo ono sto je iskljucivo Allahova dobrota i 
davanje. Allah najbolje zna gdje i kako ce je upotrijebiti i iskoristiti. 

Kad covjek vidi ovaj prizor i prida mu znacaj koji mu pripada, 
spozna silinu neophodnosti i potrebe za Allahovom uputom i 




PRIZOR ALLAHOVE POMOCI 
I OSTAVLJANJA BEZ PODRSKE 
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podrskom u svakom udisaju, trenutku i treptaju oka, spozna da je 
njegovo vjerovanje i svjedocenje Allahove jednoce u rukama 
Uzvisenog Allaha. Kad bi ga Allah samo za jedan tren napustio, 
srusilo bi se njegovo svjedocenje Allahove jednoce, a nebo njegovog 
vjerovanja bi palo na Zemlju. To nebo drzi Onaj Koji drzi nebesa da, 
Njegovom voljom, ne padnu na Zemlju. Jezik neprestano treba uciti 
dovu: "Ti, Koji prevrces srca, ucvrsti moje srce u Tvojoj vjeri. Ti, 
Koji upravljas srca, upravi moje srce ka pokornosti Tebi". I dovu: 
"Ti, Koji si Vjecan i Ziv i Stalno Budan, Stvoritelju nebesa i Zemlje, 
Ti, Kome pripadaju istinska velicina i sve pocasti, nema drugog Boga 
osim Tebe. Tvojom miloscu trazim spas. Poboljsaj mi svo moje 
stanje i ne prepustaj me, ni za treptaj oka, meni samome, niti bilo 
kome od Tvojih stvorenja". 

Ovim prizorom se covjek osvjedoci da i uspjeh i neuspjeh dolaze 
od Allaha. Osvjedoci se da je samo Allah Gospodar i Stvoritelj. 
Potom, od Njega - molbom onog koji je u nevolji - zamoli Njegovu 
podrsku i ponizno zatrazi da ga bez svoje podrske ne ostavi. Svoju 
dusu potpuno preda Allahu, baci se pred Njegova vrata glave 
spustene do zemlje, skrusen, ponizen i nemocan da sam sebi pribavi 
korist ili otkloni stetu, bez ikakve vlasti nad umiranjem, zivljenjem i 
prozivljenjem. 

Podrska od Allaha (tevfik) posljedica je Allahovoga htijenja da 
covjeka uputi na cinjenje onoga sto ce mu biti od koristi, da ga ucini 
sposobnim da uradi ono sa cime ce Allah biti zadovoljan, da zudi za 
Allahom, voli Ga i dadne Mu prednost nad svim ostalim, da ga ljuti 
sve ono sto Allaha ljuti i sto On mrzi. Ovo je Allahovo djelo, a 
covjek je samo realizator. Uzviseni Allah kaze: 




«... Ali Allah je nekima od vas vjerovanje omilio, i u srcima 
va§im ga lijepim prikazao, a nezahvalnost i neposluSnost vam 
omrazio. Takvi su na Pravome putu dobrotom i blagodati 
Allahovom. A Allah sve zna i mudar je» (El-Hudzurat, 7.-8.). 

Hvaljeni Allah najbolje zna kome odgovara, a kome ne odgovara 
ta blagodat. Mudri Allah blagodat postavlja na mjesto koje mu 
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pripada, pored onih koji je i zasluzuju. Ne zabranjuje Svoju blagodat 
onima koji su je dostojni, niti je daje onima koji je nisu dostojni. 
Prethodni dio ajeta je Allah spomenuo nakon Svojih rijeci: 

«I znajte da je medu vama Allahov Poslanik; kad bi vas u 
mnogo cemu posluSao, doista biste nastradali...» (El-Hudzurat, 7.). 

A zatim je rekao: 

«... Ali, Allah je nekima od vas pravo vjerovanje omilio...» 

(El-Hudzurat, 7.). 

Kad nam Uzviseni porucuje: Vasa ljubav prema vjerovanju, vasa 
zelja za njim i to sto vam je ono lijepo u vasim srcima - to ne potice 
od vas. Allah je Taj Koji je to ucinio takvim u vasim srcima. Zbog 
toga ste vi vjerovanju dali prednost i njime ste zadovoljni. Zato, ne 
odlucujte se ni na sta dok ne upitate Moga Poslanika, nemojte prije 
njega govoriti i nemojte raditi dok vam ne naredi. Onaj Koji vam jc 
omilio vjerovanje, bolje od vas poznaje koristi Svojih robova. Da vas 
On nije uputio, vi ne biste svoje duse podredili vjerovanju. Vase 
vjerovanje nije bilo plod vaseg dogovaranja, niti je taj uspjeh vase 
djelo. Niste ga omiljeli svojim dusama. Vase duse su nepotpune i 
nemocne da bi to postigle. Kad bi se Moj Poslanik povinovao mnogim 
vasim zeljama, to bi vam postalo vrlo tesko. Ne biste ni osjetili da ste 
time unistili i poremetili svoju korist. Nemojte misliti da vase duse zele 
razboritost i boljitak kao sto vi zelite vjerovanje. Da vam Ja nisam 
ucinio vjerovanje dragim i omilio ga vasim srcima, i da vam ono sto je 
njemu suprotno nisam ucinio mrskim, to nikad od vas samih ne bi 
doslo, niti bi vam to vase duse dopustile. 

Dzebrije, oni koji kazu da je sve unaprijed odredeno, pojam 
upute i podrske od Allaha (et-tevfik) objasnjavaju kao stvaranje 
pokornosti. 

A pojam ostavljanje bez Allahove podrske (el-huzlan) kao 
stvaranje nepokornosti. Ali, ovakva misljenja su sagradena na njiho- 
vim nevaljalim postulatima, prema kojima oni negiraju Allahove 
uzroke i vlast, prema kojima oni sve stvari vracaju iskljucivo 
Allahovom htijenju, u kome nema nikakvoga razloga ili mudrosti. 
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Nasuprot njima su kaderije, koji poricu postojanje Allahovog 
odredenja. Oni pojam Allahove upute (podrske) objasnjavaju kao opce 
ukazivanje, opcu uputu i mogucnost pokornosti, posvecivanje njoj i 
pripremanje uvjeta za nju. Ovo postize svaki nevjernik i musrik do 
kojeg je stigao dokaz Allahove Objave i koji je mogao povjerovati. 

Oni Allahovu podrsku smatraju pojmom koji je zajednicki i 
nevjernicima i vjernicima. Mogucnost, dokaz i pojasnjenje se odnosi 
na obje grupe. Uputa, podrska i pomoc nije pripremljena samo vjerni- 
cima, zahvaljujuci cemu bi povjerovali (postigli iman). Niti je 
ostavljanje bez pomoci pripremljeno samo nevjernicima koji zbog 
toga ne bi uzvjerovali. Jer, da je tako, to bi znacilo.nepravdu i zulum. 

Allah, uputio je one koji su povjerovali u onome u cemu su 
se ljudi razisli kad je u pitanju istina. Allah upucuje na Pravi put 
onoga koga On hoce, one koji nisu bili zadovoljni ni putem koji su 
izabrali dzebrije, ni putem koji su izabrali kaderije, nego one koji su 
posvjedocili skretanje obiju grupa sa Pravoga puta, one koji su 
potvrdili odredenje, sudbinu i opcenitost Allahovog htijenja prema 
svim stvorenjima, one koji su potvrdili Allahove uzroke i vlast, 
ciljeve i interese, One koji su odbacili bilo kakvu mogucnost da u 
Allahovoj vlasti postoji nesto sto On ne zeli ili da je covjeku odredio 
nesto sto ne ulazi pod Njegovo odredenje i htijenje, ili da postoje 
neka ljudska djela koja su izvan Njegovog izbora i htijenja. Onaj koji 
takvo nesto izgovori, sigurno nije spoznao svoga Gospodara, niti 
potvrduje savrsenstvo Njegovoga gospodarenja. 

One koji, uza sve, smatraju da je Allah uzvisen iznad bilo kakvih 
ruznih postupaka i da nije nista uzalud stvorio, da su Njegova djela 
bez mudrosti, kao i bez razloga i ciljeva koji su ucinjeni putevima 
dolaska do tih mudrosti, da u svemu sto je Allah odredio i stvorio 
postoji velika mudrost, ta mudrost je stalno prisutno Allahovo 
svojstvo. Nije stvoreno, kako to tvrde kaderije, koje, u sustini, 
negiraju i odredenje i mudrost. 

Sljedbenici Pravoga puta se odricu tih dviju grupa, izuzev dijela 
istine koje ima u njihovim rijecima i s njima se u tome slazu. U obzir 
uzimaju i istinu i zabludu, kojih se pridrzavaju. Ne osporavaju im 
istinu radi onoga sto nije istina. Oni su Allahovi svjedoci protiv 
raznih grupa, Njegovi povjerenici i sudije medu njima koji ce im 
presuditi. Niko iz te dvije grupe nece moci njima presuditi. Otkrivaju 
stanja svih tih skupina. Ta stanja moze otkriti samo onaj ko je 
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spoznao ono sa cime je dosao Poslanik, 0, i spoznao razliku izmedu 
toga i drugoga, onaj kome se to nije pomijesalo. Takvi ljudi su u 
citavom svijetu pojedinci, Allahovi izabranici i Njegovi posebni ljudi. 
Nisu to oni koji su podijelili Njegovu vjeru i u skupine se rascjepkali, 
niti su oni koji su medusobno pokidali ono sto je doslo od Allaha. 
Naprotiv, to su oni koji jasno vjeruju i koji su, na osnovu dokaza, 
spoznali svoga Gospodara i koji poznaju ono sto posjeduju. A Allah 
najbolje zna. 

PRIZOR ALLAHOVIH 
LIJEPIH IMENA SVOJSTAVA 

Ovo je jedan od najvelicanstvenijih prizora. On je uzviseniji i 
obuhvatniji od prethodnog. 

Ovim prizorom se zeli ukazati na spoznaju koja povezuje i spaja 
postojanje - bilo da je rijec o stvaranju ili Allahovoj naredbi - sa 
Allahovim lijepim imenima i uzvisenim svojstvima, ciji su trag i 
posljedica djelimicno vidljivi na svijetu i svemu sto je u njemu. 

Ovo je jedna od najvecih i najplemenitijih spoznaja. Svako 
Allahovo ime ima posebno svojstvo. Njegova imena su svojsta hvale i 
savrsenstva. Svako " svojstvo povlaci posljedicu i djelovanje. Ono 
moze biti sastavni dio toga svojstva, a moze biti i odvojeno. Svako 
djelo je vezano za sastavni dio Allahovog imena. Tako je u 
Allahovom stvaranju, naredbi, nagradi i kazni. Sve su to tragovi i 
sastavni dijelovi Allahovih lijepih imena. 

Nemoguce je Allahova imena odvojiti od njihovih svojstava i 
znacenja. Nemoguce je Allahova svojstva odvojiti od djela koja ona 
podrazumijevaju nuznim. Nemoguce je Allahova djela odvojiti od 
objekata nad kojima se izvrsavaju. Kao sto je nemoguce razdvojiti 
objekte od Allahovih djela, djela od Allahovih svojstava, a svojstva 
od Allahovih imena, nemoguce je odvojiti Allahova imena i 
svojstva od Allahovoga bica. 

Ako su Njegova svojstva savrsena, a Njegova djela puna mudrosti 
i koristi, i ako su Njegova imena lijepa, onda je nemoguce, kad je 
Allah u pitanju, negirati posljedice tih imena. Zato Uzviseni Allah 
osuduje sve koji negiraju Njegove naredbe i zabrane, nagrade i 
kazne. Na taj nacin se Allahu pripisuje ono sto Mu ne dolikuje i od 
cega je Allah Uzvisen i cist. To je los sud onih koji tako o Njemu 
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misle. Ko Mu to pripisuje, nedovoljno cijeni i velica Allaha. Kao sto 
Allah, o onima koji negiraju poslanstvo, slanje vjerosvjesnika i 
spustanje objava, kaze: 

«Jevreji ne poznaju Allaha kako treba kad govore: 'Nijed- 
nom covjeku Allah nije ni§ta objavio!» (El-En'am, 91.) 

A o onima koji negiraju povratak Allahu, nagradu i kaznu, 
kaze: 




«Oni ne veliiaju Allaha onako kako Ga treba velicati; a 
cltava Zemlja ce na Sudnjem danu u vlasti Njegovoj biti, a 
nebesa ce u desnici Njegovoj smotana ostati» (Ez-Zumer, 67.). 

O onima koji smatraju da Allah izjednacava one koji su 
razliciti, kao izjednacavanje dobrocinitelja sa grijesnicima, vjernika 
sa nevjernicima, Uzviseni Allah kaze: 

<> t 

«Misle li oni koji erne zla djela da demo s njima postupiti 
jednako kao sa onima koji vjeruju i dobra djela iine, da ce im 
zivot i smrt bitiisti? Kako lose rasuduju!» (El-Gasije, 21.). 

Allah je obavijestio da je ovo los sud, koji Njemu ne dolikuje, 
sud koji je u suprotnosti sa Allahovim imenima i svojstvima. 
Uzviseni Allah kaze: 

«Zar ste mislili da smo vas uzalud stvorili i da Nam se 
necete povratiti? I neka je uzviSen Allah, Vladar istiniti, nema 
drugog boga osim Njega, Gospodara Arsa, Veli£anstvenog!» (El- 
Mu'minun, 1 15.-1 16.). 

Neka je uzvisen Allah od takvog razmisljanja i suda koji ne 
prihvataju Njegova imena i svojstva. 
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Slicnih primjera ima vrlo mnogo u Kur'anu. U njima Allah odba- 
cuje sve sto je u suprotnosti sa Allahovim imenima i svojstvima, ono 
sto ih odvaja od njihove savrsenosti i onoga sto se njima podrazumi- 
jeva. 

Allahova imena El-Hamid (Mnogo hvaljeni) i El-Medzid (Slavni) 
ne ostavljaju nikakvu mogucnost da covjek nije stvoren bez cilja, 
onako, i da je napusten, da Mu se ne nareduje, niti zabranjuje, da se 
ne nagradi, niti da se kazni. To ne prihvata ni Njegovo ime El-Hakim 
(Mudri), ni Allahovo ime El-Melik (Vladar). Njegovo ime El-Hajj 
(Zivi) odbacuje svaku mogucnost Allahovog djelovanja, jer je 
djelovanje sustina svojstva zivota. Svako zivo stvorenje nesto radi. 
Cinjenica da je Allah Halik, Kajjum (Stvoritelj Koji Sam po Sebi 
opstoji) posljedica je i neminovnost Allahovoga svojstva zivota. 
Allahova imena Es-Semiu', El-Besiru (Onaj Koji sve cuje i Koji sve 
vidi) podrazumijevaju da postoji ono sto se cuje i vidi. Allahovo ime 
El-Halik (Stvoritelj) podrazumijeva da postoje stvorenja. Allahova 
imena Er-Rezzak (Onaj Koji daje opskrbu) i El-Melik (Vladar) 
ukazuju na postojanje vlasti kojom On raspolaze i upravlja i podrazu- 
mijeva davanje i uskracivanje, dobrocinstvo i pravdu, nagradu i kaznu. 
Imena El-Berr, El-Muhsin, El-Mu'ati i El-Mennan (Svedobrocinitelj, 
Dobri, Onaj Koji neizmjerno daje i Onaj Koji blagodati daje) i njima 
slicna imena pokazuju postojanje njihovih tragova i posljedica. 

Kad je to vec poznato, onda Allahova imena El-Gaffar, Et- 
Tevvab i El-'Afuvv (Onaj Koji oprasta, Jedini Koji mnogo prima 
pokajanje i Onaj Koji prasta) moraju imati ono sto se s njima 
povezuje. Mora postojati zlocin koji se prasta, pokajanje koje se 
prima i grijesi preko kojih se prelazi. Uz Allahovo ime El-Hakim 
(Mudri) mora postojati ono na cemu je Allahova mudrost uocljiva. 
Ova imena imaju svoje tragove, kao sto su tragovi Allahovih imena 
El-Halik, Er-Razik, El-Mu'ati i El-Mani' (Stvoritelj, Onaj Koji daje 
obilnu opskbu, Onaj Koji daje i Onaj Koji zabranjuje) koji ukazuju 
na stvorenja, Onaj Koji je opskrbljen - na osobe kojima je data i 
osobe kojima je uskracena opskrba. Sva ova imena su lijepa. 

Uzviseni Gospodar voli Svoje bice, Svoja imena i Svoja 
svojstva. On mnogo prasta, voli prastanje i oprost. On voli pokajanje 
(tevbu) i raduje se pokajanju svoga roba radoscu koja covjeku ne 
moze ni naumpasti. 
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Ono Sto Allah oprosti grijeSniku i ono Sto mu Allah primi kao 
pokajanje i prede preko toga je posljedica i sastavnio dio Njegovih 
imena i svojstava. Na taj nacin se postize ono Sto Allah voli i cime je 
zadovoljan. Ono cime On Sam Sebe hvali i na cemu Mu zahvaljuju 
svi stanovnici nebesa i Zemlje je posljedica Njegovog savrSenstva i 
sastavni dio Njegove hvale. On, Slavljeni, jest El-Hamid i El-Medzid 
(Hvale dostojan i Slavan), a Njegova hvala i slava podrazumijevaju 
svoje tragove na stvorenjima. Takvo je praStanje posrtaja, prelazak 
preko prijestupa, oprost grijeha i opraStanje zlocina. Iako je Allah 
mocan da vrati oduzeto Mu pravo, On zna za zlocin i kakva je kazna 
za to. Njegova blagost je poslije Njegovoga znanja, Njegov oprost je 
poslije Njegove moci, a Njegovo praStanje je poslije savrSenstva 
Njegove snage i mudrosti. Kao Sto je Isa, $sB, rekao: 

«Ako ih kazniS, robovi su Tvoji, a ako im oprostiS, Silan i 
Mudar Ti si» (El-Maida, 1 1 8.). 

U znacenju: Tvoj oprost je nastao kao posljedica savrSenstva 
Tvoje snage i mudrosti. Nisi Ti kao onaj koji opraSta iz nemoci da 
kazni, ili praSta zato Sto ne poznaje vrijednost istine. Naprotiv, Ti 
najbolje znaS Svoje pravo, mocan si da ga Sebi povratiS i mudro postu- 
paS kad za njega kaznjavaS. 

Onome koji pomno prati odraze Allahovih imena i svojstava u 
svijetu i Allahovoj naredbi postat ce kristalno jasan princip odredenja i 
dogadanja zlocina medu ljudima: savrSenstvo imena, svojstava i 
djela. Cilj tih tragova je, takoder, potvrda Njegove hvale i slave, 
Njegove vlasti i bozanstvenosti (rububijjeta i uluhijjeta). 

U svemu Sto je Allah odredio i propisao postoji velika mudrost, 
vidljivi znakovi, upoznavanje ljudi sa sobom preko imena i svojstava, 
pozivanje ljudi da Ga vole, spominju i zahvaljuju Mu se i da Ga 
preko Njegovih lijepih imena obozavaju. Svako ime je - znanjem, 
spoznajom i stanjem - u vezi sa posebnom vrstom robovanja Allahu. 
NajsavrSeniji ljudi u robovanju Allahu su oni koji Ga obozavaju svim 
ljudima poznatim imenima i svojstvima. Robovanje Allahu jednim 
imenom ne sprjecava covjeka da Mu robuje drugim imenom. 
Obozavanje Allaha imenom El-Kadir (Mocni) ne smeta mu da Ga se 
obozava imenima El-Halim i Er-Rahim (Blagi i Milostivi). Niti 
obozavanje Allaha imenom El-Mu'ati (Onaj Koji daje) smeta da Ga 
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se obozava imenom El-Mani' (Onaj Koji uskracuje). Robovanje 
Allahu imenima Er-Rahim, El-'Afuvv i El-Gafur (Milostivi, Onaj 
Koji voli da prasta i Koji oprasta) ne iskljuduje robovanje Allahu 
Njegovim imenom El-Muntekim (Onaj Koji zestoko kaznjava). Niti 
robovanje Allahu putem imena koja oznacavaju ljubav, dobrotu, 
blagost i dobrodinstvo iskljuduje robovanje putem imena koja oznaca- 
vaju pravdu, silu, moc, velidinu i tome slidno. 

Ovo je put savrsenih putnika ka Allahu, put koji je nastao iz 
same srzi Kur'ana. Uzviseni Allah kaze: 

> 

«Allah ima najljepSa imena i vi Ga zovite njima...» (El- 

A'raf, 180.). 

Prizivanje Allaha ovim imenima obuhvata molbu (dovu) 
trazenja, molbu zahvale i molbu robovanja. Hvaljeni Allah poziva 
Svoje robove da Ga upoznaju putem Njegovih imena i svojstava, da 
ga njima hvale i da tako ispune svoj udio robovanja Njemu. 

Hvaljeni Allah voli ono sto je posljedica Njegovih imena i 
svojstava. 

On je Alim (Onaj Koji sve zna) i voli onoga koji zna. On je 
Dzevad (Darezljiv) i voli sve darezljive ljude. On je Vitr (Neparan) i 
voli sve sto je neparno. On je Dzemil (Lijep) i voli sve sto je lijepo. 
On je 'Afuvv (Oprost) i voli prastanje i sve koji prastaju. On je Hajijj 
(Stidljiv) i voli stid i one koji su stidljivi. On je Berrun (Dobro- 
Cinitelj) i voli one koji su dobrodinitelji. On je Sekur (Kome pripada 
zahvala) i voli sve zahvalne ljude. On je Sabur (Strpljivi) i voli sve 
strpljive. On je Halim (Blagi) i voli sve koji su blagi. Radi Njegove 
ljubavi prema pokajanju, prastanju i oprostu, stvorio je onoga koji ce 
se pokajati, zatraziti oprost i kome ce oprostiti. Odredio mu je ono sto 
ce ga odvesti dinjenju onoga sto je Allahu mrsko i sto ga ljuti, kako bi 
se na osnovu toga dogodilo ono sto je Allahu drago i sa Cime je 
zadovoljan. 
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Ovo je jedan od najblazih prizora i najveca svojstvenost onih 
koji su Allaha spoznali. Mozda ce ko £uje za ovaj prizor pozuriti da 
ga ospori rijeCima: Kako grijesi i neposlusnost mogu biti uzrok pove- 
canja vjerovanja (imana), posebno kad se radi o grijesima Allahovoga 
roba i njegovoj neposlusnosti? Zar to ne smanjuje vjerovanje kad se 
zna da je prva generacija muslimana bila jednoglasna u ocjeni da se 
vjerovanje povecava pokornoscu, a smanjuje grijesima? 

Ovo se dogada kad se osoba koja je spoznala Allaha osvrne na 
svoje i grijehe i neposlusnost drugih ljudi i kad vidi tragove koje oni 
ostavljaju iza sebe. Takva osoba te tragove prepoznaje kao znamenja 
poslanstva i neoborive dokaze istinitosti vjerovjesnika i onoga sa 
dime su oni dosli. Vjerovjesnici su - neka je na njih Allahov salavat i 
selam - ljudima naredivali samo ono u cemu im je vidljivi i skriveni 
boljitak na ovom i na onome svijetu. Zabranjivali su im samo ono u 
Cemu im je vidljiva i skrivena propast na ovom i onome svijetu. 
Obavijestili su ljude o Allahu: da On voli to i to i za to ce toliko i 
toliko nagraditi, i da mrzi to i to i za to ce toliko i toliko kazniti. Ako 
Mu se bude pokorno u onome sto je On naredio, On ce Svoju 
zahvalnost iskazati jos vecim davanjima blagodati u srcima, tijelima i 
imecima. Covjek je nasao taj visak i Allahovu opskrbu u svakom 
stanju. A onaj koji se suprotstavi Njegovoj naredbi i zabrani, time ce 
izazvati smanjenje, nered, slabost, ponizenje, patnju, siromastvo i 
tezak zivot, sto takvo suprotstavljanje za sobom povladi. 

Kao sto kaze Uzviseni Allah: 



«Onome ko iini dobro, bio muSkarac Hi zena, a vjernik je, 
Mi demo dati da prozivi lijep zivot i doista demo ih nagraditi 
boljom nagradom nego Sto su zasluzili» (En-Nahl, 97.). 
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I kaze: 

«Reci: 'O robovi Moji koji vjerujete, bojte se Gospodara 
svoga! One koji na ovome svijetu dobra djela budu iinili ceka 
nagrada, a Allahova zemlja je prostrana; samo oni koji budu 
strpljivi bit ce bez rafuna nagradeni.'» (Ez-Zumer, 10.). 



I kaze Uzviseni Allah: 




«Da od Gospodara svoga oprosta trazite i da se pokajete, a 
On ce vam dati da do smrtnoga casa lijepo prozivite i svakom 
cestitom dat ce zasluzenu nagradu» (Hud, 3.). I kaze: 

«A onaj ko okrene glavu od Knjige Moje, taj ce teSkim zivo- 
tom zivjeti i na Sudnjem danu demo ga slijepim ozivjeti» (Taha, 
1 24.). Moguce je da se rijecju zikri u ajetu misli na sve ono sto 
podsjeca na Allaha, o £emu se prvo govori u ajetu: 

«A i u vama samima - zar ne vidite?» (Ez-Zarijat, 2 1 .). 
A potom i u ajetu: 

«On sve stvara i daje vam sluh i vid i pameti, a vi se malo 
zahvaljujete!» (El-Mulk, 23.). 

Ovakvih primjera je u Kur'anu vrlo mnogo. Nemarnost prema 
Allahovim ajetima i tragovima Njegovih imena i svojstava koji su 
vidljivi na covjeku i u kosmosu jest ono sto je dovjeka bacilo u tmine 
neznanja (dzahilijjeta). To je ono sto je udvrstilo sejtanovu vlast, pa je 
covjek podeo slusati njegovu neuku idolopoklonidku objavu, a 
napustio Kur'an. Nije ni pokusao razmisljati o kur'anskim ajetima, niti 
da ih udi onako kako treba zato sto je ustvrdio kako mu oni ne trebaju 
u vjerovanju, djelima, moralu, niti u stanju u kome se nalazi. Sejtan 
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mu je sve to upakovao u kicenu besjedu da bi ga njome obmanuo. 
Obmanu je povecao dodatnom prijevarom. Nagovario ga je da su 
kur'anski ajeti samo za mrtve i radi blagoslova (teberruka) i da Kur'an 
uzme samo kao hamajliju, misleci da ce se tako razlikovati od onih 
koji su se potpuno okrenuli od spominjanja Allaha. 

Rijeci tezak zivot iz ajeta su protumacene kao kaburska patnja 
(azab). Medutim, tacno je da se misli i na dunjalucki i na zagrobni 
zivot. Onaj koji okrene glavu od spominjanja Objave koju je Allah 
spustio, u svojim prsima ce osjecati tjeskobu, tesko ce zivjeti, mnogo 
ce strahovati, veoma zudjeti i umarati se za dunjalukom. Tesko ce mu 
pasti sve sto ga masi na dunjaluku prije ili nakon sto to postigne. U 
tome ce ga prozimati bolovi koje srce, zbog svoje zaronulosti u 
opijum dunjaluka i zbog svoje opijenosti njime, nece ni osjecati. 
Nece biti nijedan tren budan, a da ne osjeti taj bol. Svaki put ce ga 
nastojati otklonuti drugim opijumom. I tako cijeli zivot. Kad bi srce 
to moglo osjetiti, bi li bilo tezeg zivota od ovoga? 

Srca sljedbenika novotarija, onih koji od Kur'ana okrecu glavu, 
onih koji ne mare za Allahom, i grijesnika su u vatri i prije Velike 
vatre. A srca cestitih Allahovih robova su u uzivanju i prije Velikog 
uzivanja. U torn smislu Uzviseni veli: 



«Cestiti ce, sigurno, u Dzennet, a grijesnici, sigurno, u Dzehe- 
nnem» (El-Infitar, 13.-14.). 

Ovo se odnosi na sve tri stanice kroz koje covjek prolazi. To nije 
strogo odredeno samo za onosvjetski zivot, iako ce biti potpuno 
istaknuto na onome svijetu i u nesto manjem obliku u zagrobnom 
zivotu. Kao sto kaze Uzviseni: 



«A za sve nasilnike i druga de kazna prije one biti» (Et-Tur, 47) 



«Kad ce se vec jednom obistiniti ta prijetnja, ako istinu 
govorite?', pitaju oni. Reci: 'Stici ce vas sigurno ne§to od onoga 
Sto pozurujete'» (En-Neml, 7 1.-72.). 
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U ovom svijetu nema onoga cega ima u zagrobnom, ali ljudi ne 
mogu osjetiti onaj svijet zbog svoje opijenosti strastima, zbog obuze- 
tosti srca njima i zato sto se o njemu ne razmislja. 

Covjeka zadesi poneki bol koji osjeti, ali ga odagna od srca i na 
njeg se ne obazire. Bavi se necim drugim kako se ne bi neprestano 
sjecao onoga bola. Kad bi to neosvrtanje prestalo, od siline bola bi 
vrisnuo. Sta mislis kakve su tek patnje srca i njegovi bolovi?! 

Hvaljeni Allah je dao da lijepa djela i pokornost ostavljaju drage, 
slasne i prijatne tragove. Njihova slast je mnogostruko veca od slasti 
grijesenja. To dvoje se ne moze ni porediti. Dao je da losa djela i 
neposlusnost ostavljaju bol i ruzne tragove. Njihov bol visestruko 
premasuje njihovu slast. Ibn Abbas kaze: "Zaista, dobra djela daju 
svjetlost srcu, svjetlo lieu, snagu tijelu, povecavaju nafaku i unose 
ljubav u srca ljudi. A losa djela daju crnilo lieu, tamu srcu, slabost 
tijelu, umanjuju nafaku i unose mrznju u srca ljudi". Ovo je dobro 
poznato onima kojima je data pronicljivost (besiret). Oni su svjedoci 
postojanja toga na sebi i na drugim ljudima. 

Sve sto se covjeku ruzno dogodi je apsolutna posljedica njego- 
voga grijeha. Ono sto mu je Allah oprostio je mnogo vise od onoga 
sto nije. Uzviseni Allah kaze: 

«Kakva god vas bijeda zadesi, to je zbog grijehova koje ste 
zaradili, a On mnoge i oprosti» (Es-Sura, 30.). 

Svom najodabranijem stvorenju i ashabima Njegovoga Poslanika 




«Zar, kad vas je snaSIa nevolja koju ste vi njima dvostruko 
nanijeli, mozete redi: 'Otkud sad ovo?!' »(Ali-Imran, 165.). I rekao 
je: 

«Sreca koja ti se dogodi - od Allaha j e, a nesrecu koja te zadesi 
- sam si zasluzio» (En-Nisa, 79.). 

Rijecima hasenetun (dobro) i sejjietun (nevolja) ovdje se misli 
na blagodat i nevolju koja covjeka zadesi od Allaha. Zbog toga je 
receno: "Ono sto tise dogodi", a nije receno: "Ono sto si ti ucinio". 
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Svaka manjkavost, iskusenje i zlo na ovom i onome svijetu su 
posljedica grijeha i nepostivanja Allahovih naredbi. U citavom svijetu 
ne postoji apsolutno zlo, osim grijeha i njihovih posljedica. 

Tragovi dobrih i losih djela na srcima, tijelima i imecima su 
vidljivi u cijelom svijetu. Njih nece poricati nijedna osoba zdrave 
pameti. Oni su poznati i vjerniku i nevjerniku, dobrocinitelju i 
grijesniku. 

Kad covjek postane svjedok toga u sebi i drugim ljudima, kad 
dobro o tome razmisli i sve to pomno sagleda - njegovo vjerovanje 
ojaca u ono sa cime su dosli vjerovjesnici. I u nagradu i kaznu. Zapa- 
zanje spomenutog je kao zapazanje necega sto je opipljivo. Trenutne 
nagrade i kazne samo upucuju na ono sto je pronicljivim ljudima 
velicanstvenije od svega toga. Kao sto neki ljudi kazu: "Kad se kod 
mene pojavi neki grijeh za koji se ne pozurim pokajati, ocekujem 
njegov los trag. Ako me zadesi vise ili manje nego sto sam ocekivao, 
cesto izgovaram rijeci: Svjedocim da nema drugog bozanstva koje 
zasluzuje da mu se robuje osim Allaha i svjedocim da je Muhammed 
Allahov Poslanik (Eshedu en la ilahe illallah ve eshedu enne 
Muhammeden resulullah). To bude dokaz i potvrda vjerovanja. Kad 
bi te iskrena osoba obavijestila da ce te kad god uradis tako i tako 
zadesiti to i to zlo i kad bi se obistinilo to zlo svaki put kad bi to 
uradio, to bi ti samo povecalo spoznaju o iskrenosti i pronicljivosti te 
osobe. Ali, to nije slucaj sa svim ljudima. Naprotiv, vecina ljudi vidi 
grijehe na svome srcu, ali nista od toga ne vidi, niti osjeca. 

Ovo se moze dogoditi samo srcu u kome je svjetlo imana, a koje 
zapuhuju vjetrovi grijeha i neposlusnosti. Takva osoba je svjedok i 
jednog i drugog. I pored siline tih vjetrova i oluja, ona vidi stanje 
svoje svjetiljke vjerovanja. Vidi sebe kao putnika na burom uzburka- 
nom moru koje njise i baca ladu. Posebno poslije brodoloma, kad ga 
vjetar nosi na komadu potopljene lade. Tako vjernik kojem se zeli 
dobro vidi sebe poslije pocinjenih grijeha. A ako mu se zeli nesto 
drugo, tada je njegovo srce u sasvim drugoj dolini. 

Ukoliko se ova vrata otvore covjeku, tek tada mu koristi prouca- 
vanje povijesti svijeta, stanja drevnih naroda i toka civilizacije. Tada 
ima koristi i od onoga sto se dogada ljudima njegovoga vremena. 
Posmatrajuci stanja ljudi u njemu, tek tada spoznaje znacenja 
Allahovih rijeci: 
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«Zar Allahu, Koji nad svakim bdi, sto god uradi» (Er-Ra'd, 33). 
I rijeci: 

«AUah svjedocl da nema drugog boga osim Njega - a i 
meleki i uifeni - i da On postupa pravedno. Nema boga osim 
Njega, Silnog i Mudrog!» (Ali-Imran, 17.). 

Sve sto vidis da postoji - zlo, bol, kaznu, gresku i nedostatak u 
sebi i drugima - sve se to zbiva po pravdi Uzvisenog Gospodara. To 
je Allahova pravda i pravicnost, makar se provodila posredstvom 
nasilnika (zalima). Onaj koji mu je omogucio vlast je apsolutno 
Najpravedniji. Kao sto Allah, iSH, kaze o onima koji nepravdu na 
Zemlji provode: 

«...Poslat cemo protiv vas robove Nase, silno mocne, oni ce 
uzduz i poprijeko zemlju vasu pregaziti, i prijetnja ce se ispuniti» 

(El-Isra, 5.). 

Grijesi su poput otrova koji su sami po sebi stetni. Moraju se 
suzbijati lijekovima. Inace, prijete da uniste snagu vjerovanja, a tada 
je propast. Neki od dobrih prethodnika su rekli: "Grijesi su vjesnik 
nevjerovanja kao sto je vrucica (groznica) vjesnik smrti". 

Kad covjek postane svjedok manjkavosti svoga stanja zbog 
neposlusnosti prema svome Gospodaru, promjena srca osjeti njihovu 
zestinu zatvaranja vrata pred njim, stjesnjavanja prolaza, svoje 
slabosti prema svojim ukucanima, djeci, supruzi i braci, i svoja 
nastojanja da spozna odakle to dolazi, i kad spozna uzrok svega toga, 
tada mu se vjerovanje poveca. Ako se iz ovog uspije otrgnuti i ako 
direktno povede brigu o uzrocima koji vode stanju koje je suprotno 
ovome, dozivjet ce ponos poslije ponizenja, bogatstvo poslije siroma- 
stva, srecu poslije tuge, sigurnost poslije straha i snagu u srcu poslije 
slabosti i patnje. Njegovo vjerovanje se povecava i osnazuje primje- 
rima i neoborivim dokazima vjerovanja u njegovom srcu, bez obzira 
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na to nalazi li se u stanju neposlusnosti ili pokornosti. Ova osoba je 
jedna od onih za kqje je Uzviseni Allah rekao: 



«Da bi Allah preko ruznih postupaka njihovih preSao, i da 
bi ih za lijepa djela koja su radili nagradio» (Ez-Zumer, 35.). 

Ko ovlada ovim prizorom, nakon sto pronikne u njega i prida 
mu znacaj koji mu pripada, postane lijecnik ljudskih srca, onaj koji 
poznaje njihove bolesti i lijekove. Allah ga je ucinio korisnim prvo 
samom sebi, potom ga je nekim ljudima - kojima je on htio - 
takoder ucinio korisnim. A Allah najbolje zna! 




0 
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PRIZOR MILOSTI 

Kad Covjek po£ini grijeh, iz njegovog srca izide silina i grubost 
koju je u sebi imao protiv podinioca grijeha, ono zbog Sega bi, da je 
samo mogao, unistio grijesnika. Mozda bi iz srdzbe, Allaha radi i 
silnog nastojanja da se ne grijesi, molio Allaha da ga unisti i kazni. On 
u svome srcu ne nalazi nimalo milosti prema grijesnicima. Vidi ih 
samo o£ima ponizenja i prezira. Spominje ih samo jezikom uvrede, 
mahane i prijekora. Kad se Allahovo odredenje ostvari nad njim (kad 
zgrijesi) i kad bude prepusten svojoj dusi, zatrazi pomoc i utodiste kod 
Allaha. Ponizno se savije pred Allahom i zamoli Ga dovom nevo- 
ljnika. Ta zestina prema grijesnicima se zamijeni blagoscu. Tvrdoca 
prema onima koji su pogrijesili se zamijeni miloscu, blagoscu i posto- 
vanjem Allahovih granica. Njegova molba upucena Allahu protiv 
grijesnika bude zamijenjena molbom Allahu za spas grijesnika. Zbog 
njih se u svome zivotu zaduzi na naSin da moli Allaha da im oprosti. 

Ima li ista korisnije ovome Covjeku od ovoga prizora?! Njegova 
dobit je ogromna. A Allah najbolje zna! 

TAJ NEMOCNI JADNIK 

Potom postane svjedok slabosti i Sinjenice da je najnemocniji i 
najslabiji da bi sa£uvao svoj zivot. Nema mu moci, snage ni pomoci 
bez Njegovoga Gospodara. OsvjedoSi se kako je njegovo srce poput 
ba£ene peruske, koju vjetar vitla pustinjom. OsvjedocH se kako je 
njegova dusa poput putnika na palubi lade koju njise morski vjetar i 
sa kojom se valovi poigravaju; sad je podignu, sad spuste. Njemu se 
dogada Allahova odredba. On je sredstvo u rukama Gospodara. 
Baden pred Njegova vrata, obraza polozenog na njihov prag. Ne 
moze od sebe otkloniti nikakvu nesrecu, niti moze sebi kakvu korist 
pribaviti. Nema nikakve vlasti nad umiranjem, zivljenjem i prozi- 
vljenjem. On nema nista drugo osim neznanja, nepravde i tragova i 
posljedica toga. Propast mu je bliza od kaisa na njegovim papu- 
Sama. Poput ovce koja se nasla medu vukovima i drugim zvijerima. 
Samo je Soban moze zastititi. Ako je prepusti samoj sebi koliko za 
treptaj oka, zvijeri ce je rastrgati na komade. 

Isti slu£aj je sa covjekom koji je ba£en pred Allaha i pred 
njegove neprijatelje sejtane u obliku ljudi i dzina. Ako ga Allah 
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zastiti i sacuva od njih, nece naci put prema njemu. A ako ga ostavi i 
prepusti ga koliko za treptaj oka njegovoj dusi, oni ga nece 
medusobno podijeliti, nego ce on postati plijen onoga koji ga se od 
njih docepa. 

Covjek ovim prizorom spoznaje sebe i svoga Gospodara. 
Ujedno, ovo je jedan od komentara poznate izreke: "Onaj ko je 
spoznao sebe, spoznao je i svoga Gospodara". Ovo nije hadis 
Allahovog Poslanika, ali se moze prokomentirati na jedan od 
sljedeca tri nacina: 

Prvi je da ce onaj ko spozna svoju slabost, spoznati snagu svoga 
Gospodara. Onaj ko spozna svoju nemoc, spoznat ce moc svoga 
Gospodara. Onaj ko spozna svoje neznanje, spoznat ce znanje svoga 
Gospodara. Onaj ko spozna svoje ponizenje, spoznat ce ponos svoga 
Gospodara. Uzviseni Allah je Apsolutno Savrsenstvo, samo je za 
Sebe ucinio hvalu, pohvalu, slavu i neovisnost. A covjek je siromasan, 
nepotpun i ovisan. Sve sto se vise povecava ljudska spoznaja o njego- 
voj manjkavosti, nedostacima, siromastvu, ponizenosti i slabosti, sve 
vise raste spoznaja o Gospodaru i Njegovim svojstvima savrsenstva. 

Drugi komentar je da ce onaj koji pogleda u svoju dusu i ugleda 
sva njena pohvalna svojstva - snagu, htijenje, govor, zelju i zivot - 
spoznati da je u tome preci Onaj Koji je sve to dao i stvorio. Najpreci 
savrsenstvu je Onaj Koji ga daje. Kako moze covjek biti ziv, govoriti, 
cuti, vidjeti, htjeti, znati i po svome izboru postupati, a da u tome ne 
pripada prednost Onome Koji ga je stvorio? To je nesto sto je 
apsolutno nemoguce. Naprotiv, Onaj Koji je dao covjeku moc govora 
je preci da govori. Prece je da to posjeduje Onaj Koji ga je ucinio 
zivim, ucinio da zna, da cuje, vidi, radi i bude sposoban. 

Prvi komentar se odnosi na suprotnost, a drugi na prioritetnost. 

Tredi komentar se odnosi na negaciju. Ti ne poznajes svoju 
dusu, koja ti je najbliza, ne poznajes njenu sustinu, kakvocu i ne 
znas sta je ona. Pa, kako, onda, mozes spoznati svoga Gospodara i 
kakvocu Njegovih svojstava? 

Zeli se reci sljedece: Ovim prizorom covjek spoznaje svoju 
nemoc i slabost. Uklanja sve lahkomislene i glupe tvrdnje i ono sto 
pripisuje samo sebi. Shvati kako on, zapravo, ne posjeduje nista. 
Spozna daje covjek samo puki jad, nemoc i slabost. 
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Potom dolazi prizor ponizenosti, potistenosti, skrusenosti i 
ovisnosti o Uzvisenom Allahu. Covjek svakom svojom, i najsitnijom, 
skrivenom ili vidljivom cesticom svjedoci o potpunoj potrebi i ovisno- 
sti o svome Gospodaru i Zastitniku. Svjedoci da su njegov napredak, 
uspjeh, uputa i sreca samo kod Allaha. Rijeci ne mogu opisati sustinu 
stanja koje postigne njegovo srce. Moze se spoznati samo ukoliko se 
to dozivi. U njegovom srcu dode do loma, a tome nista nije slicno. Na 
svoju dusu gleda kao na polomljenu posudu pod nogama, u kojoj 
nema nista, niti u njoj, niti od nje ima ikakve koristi. Niko je takvu ne 
zeli. Moze se samo koristiti ako joj onaj koji je napravio i oblikovao 
dadne novi oblik. Tada, ovim prizorom, ono sto mu je Allah dao od 
dobra, uvidjet ce mnogostruko i smatrati kako on ne zasluzuje ni mali, 
ni veliki dio toga dobra. Bilo koje dobro da dobije od Allaha, smatrat 
ce da je to mnogo za njegovu dusu. Shvata da je njegova vrijednost 
manja od vrijednosti te blagodati. Ona mu je data samo Allahovom 
miloscu i po njoj se spominje. Svoja djela pokornosti prema 
Gospodaru smatra malim i vidi ih - makar bila ravna pokornosti svih 
ljudi i dzina - kao najmanju mogucu obavezu prema svome Gospo- 
daru. Svoje malobrojne grijehe i neposlusnost smatra velikim. Lorn 
koji je zadesio njegovo srce je rezultirao svime nabrojanim. 

Ko je blizi promjeni od ovoga slomljenog srca?! Kome je bliza 
pobjeda, milost i opskrba nego njemu?! Koliko li mu samo znaci i 
koristi ovaj prizor?! Zrno ove osobe i njegov uzdah su Allahu drazi 
od pokornosti koja je velika poput brda onih osoba koje su razmazene 
i odusevljene svojim djelima, naukom i stanjima. Allahu najdraze 
srce je ono koje je ovako slomljeno i koje je ispunjeno ovakvom 
poniznoscu. Takva osoba do zemlje spusta glavu pred svojim 
Gospodarom. Od stida i srama, ne dize glavu pred Allahom. 

Pitali su jednog covjeka koji je spoznao Allaha: "Cini li srce 
sedzdu?" Odgovorio je: "Da, cini sedzdu sa koje ne dize glavu do 
Dana susreta. To je sedzda srca". 

Srce koje nije dozivjelo ovakvu slomljenost, ne cini sedzdu koja 
se od njega trazi. Kad srce ucini sedzdu Allahu - tu najvelica- 
nstveniju sedzdu - sa njim i svi drugi dijelovi tijela ucine sedzdu. 
Lice tada zudi samo za Zivim, Koji zivi Svojim vjecnim zivotom, a 
glas i svi dijelovi tijela budu pokorni pred Njim. Covjek skruseno i 



372 



STEPEN POKAJANJA 



ponizno trazi sebi mjesto, spusta svoj obraz na prag poboznosti i 
gleda svojim srcem u svoga Gospodara i Zastitnika, kao sto siromah 
gleda u silnog i milostivog vladara. Takvu osobu vide kako se 
umiljava svome Gospodaru, skruseno i ponizno trazeci njegovu 
paznju. Ta osoba zeli da njegov Gospodar bude njime zadovoljan, 
kao sto onaj koji voli - zeli da njime bude zadovoljan onaj koji 
posjeduje ljubav. On bez svoga Gospodara ne moze i mora biti sa 
Njim. Sva njegova briga se sastoji u tome da On bude njime 
zadovoljan i da ga pazi. To je zato sto njemu nema ni zivota, ni 
uspjeha bez Allahove blizine, zadovoljstva i ljubavi prema njemu. 
Govori: "Kako da naljutim Onoga od Cijeg zadovoljstva ovisi moj 
zivot? Kako da se okrenem od Onoga od Cije blizine, ljubavi i 
spominjanja ovise moja sreca i moj uspjeh?" Ko ovlada ovim 
prizorom, taj vidi samoga sebe kao covjeka koji je bio pod potpunom 
zastitom svog oca, koji ga je hranio najukusnijim jelima i picima, a 
odijevao najboljom odjecom, koji ga je odgajao na najljepsi nacin i 
poducavao ga savrsenstvu. Otac je bdio nad svime sto njemu koristi. 
Jednom ga je otac poslao da umjesto njega nesto obavi. Na putu ga 
presrete neprijatelj, zarobi ga i baci u okove. Potom ga odvede na 
teritoriju neprijatelj ske zemlje i kazni ga bolnom kaznom. Postupao 
je prema njemu potpuno suprotno od onoga kako je postupao njegov 
otac. On bi se, s vremena na vrijeme, prisjecao ocevog odgoja i 
dobrocinstva. Srce bi mu obuzimala sjeta kad god bi pomislio na 
svoje trenutno stanje. Prisjecao bi se svega sto je bilo. I, tako, dok je 
bio u ropstvu neprijatelja koji ga je bolno kaznjavao i koji ga je, na 
kraju, umalo zaklao, okrenu se prema ocevoj zemlji. Vidje oca u 
svojoj blizini, pohita ka njemu, baci se prema njemu i, padajuci pred 
njega i trazeci pomoc, povika: "Oce, oce, oce! Pogledaj svoga sina i 
ono sto ga je snaSlo!" Suze kao da su se takmicile koja ce prva pasti 
na obraze. Cvrsto je zagrlio i stiskao oca. Neprijatelj ga je trazio sve 
dok mu nije zastao iznad same glave. On se cvrsto drzao za oca. 
Hoces li reci: Otac ga je u takvom stanju predao njegovom 
neprijatelju i nije se mijesao izmedu njih dvojice? Kakvo je tek 
misljenje o Onome Koji je milostiviji prema covjeku i od njegovog 
oca i od njegove majke? Kad Mu covjek dode bjezeci od neprijatelja 
i baci se pred njegova vrata, kad svoje obraze placuci umrlja 
prasinom sa Njegovog praga i kaze: "Gospodaru, Gospodaru, smiluj 
se onome kome se nema ko smilovati osim Tebe, kome niko ne 
pomaze osim Tebe, koji nema drugog utocista osim kod Tebe i kome 
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nema ko pomoci osim Tebe. Tvom pukom siromahu, onome koji Te 
moli, cija si nada i uzdanica. Kome nema utocista ni spasa od Tebe 
osim kod Tebe. Ti si moje utociste i sa Tobom je moja zastita". 
Potom je u spjevu kazao: 

Ti kod koga trazim utociste svojim nadama, 

od koga trazim zastitu od onoga od cega strahujem! 

Ne mogu ljudi ispraviti kost koju si Ti slomio, 

Niti mogu slomiti kost koju si Ti ispravio. 

Nakon sto se ovaj prizor ustali u njegovom srcu, nakon sto ga 
direktno dozivi, osjeti njegov ukus i slast, prelazi u jos velicanstveniji 
prizor robovanja, ljubavi, ceznje za susretom sa Allahom, veselja, 
srece i radosti s Njim. Tim prizorom obraduje svoje oci i smiri svoje 
srce. Tijelom mu zavlada smiraj, a spominjanje Allaha zavlada 
jezikom i srcem onoga koji voli Allaha. Ceznja za ljubavlju zauzme 
mjesto ceznje za grijesenjem. Zelje za Allahovom blizinom i Njego- 
vim zadovoljstvom zauzmu mjesto zelja za grijesenjem i Njegovom 
srdzbom. Pokreti jezika i tijela u pokornosti Allahu zamijene pokrete 
grijesenja. Njegovo srce se ispuni ljubavlju. Njegov jezik stalno 
spominje Allaha. Njegovo tijelo se preda Allahovoj pokornosti. Ova 
posebna slomljenost ima cudan uticaj na ljubav, sto se ne da opisati 
rijecima. 

Prica se da je neki covjek koji je spoznao Allaha rekao: "Cinio 
sam Allahu sve vrste pokornosti. Nisam dosao ni pred jedna vrata a 
da na njima nije bilo guzve. Zbog te guzve, nisam ni mogao uci sve 
dok nisam dosao pred vrata poniznosti i ovisnosti. Kad, tamo, ta 
vrata su najbliza Allahu i najprostranija. Pred njima nema guzve, ni 
prepreke. Samo sto sam stavio nogu na njihov prag, On, Hvaljeni, 
uze me za ruku i uvede Sebi". 

Sejhul-islam Ibn Tejmijje, Allah njime bio zadovoljan, govorio 
je: "Ko zeli vjecnu srecu, neka se cvrsto drzi praga robovanja". 

Rekao jejedan od onih koji su spoznali Allaha: "Ne postoji blizi 
put ka Allahu od robovanja". 

Ovime se zeli red da ova posebna poniznost i pokornost vodi 
covjeka ka Allahu i dovodi ga na put ljubavi. To mu otvara vrata koja 
mu se drukcije ne bi otvorila. Iako putevi svih dobrih djela i poko- 
rnosti covjeku otvaraju vrata ljubavi, ipak je posebna vrsta i posebno 
otvaranje put poniznosti, slomljenosti srca, ovisnosti, prijekora duse i 
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gledanja na nju okom slabosti, nemoci, manjkavosti i ponizenosti na 
nacin da joj se pokaze izgubljenost, nemoc, pretjerivanje, grijeh i 
greska. Putnik koji putuje ovim putem je cudan ljudima. Oni su u 
jednoj dolini, a on u drugoj. Da Allah pomogne! On je bolji od svih 
koji prastaju. 

To su tragovi Allahove ljubavi prema njemu i Allahove radosti 
zbog ljudskog pokajanja. Hvaljeni Allah zaista voli one koji se cesto 
kaju i savrsenom radoscu se raduje njihovom pokajanju. 

Sve sto se covjek vise upoznaje sa blagodatima svoga Gospodara 
prema njemu prije, u toku i poslije cinjenja grijeha, Njegovom 
dobrotom, blagoscu i dobrocinstvom prema njemu, sve vise mu srce 
obuzima osjecaj ljubavi i ceznje za susretom sa Njim. Srca su ucinjena 
takvima da vole one koji im cine dobro. Postoji li vece dobrocinstvo 
od onoga koji na covjekovo izazivanje grijesima odgovori pruzanjem 
blagodati, lijepim odnosom i prikrivanjem tih grijeha? 

Skratit cemo na ovu mjeru govorenje o pokajanju njenim 
propisima i plodovima. Govorenje o pokajanju se oduzilo zbog velike 
potrebe za spoznajom sustine pokajanja, propisa o tome, detalja i 
konkternih pitanja. Allah daje uspjeh u postizanju i, kroz djelo i stanje, 
dostignuce svega toga, kao sto daje uspjeh i u znanju i spoznaji. Nece 
izgubiti ko se osloni na Allaha, niti ko se Njime pomogne i kod Njega 
nade utociste. Nema snage, ni moci mimo Allaha. 
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(INABA) 

Spoznao si da, ko dode na stepen pokajanja i tu zastane (boravi), 
obitava na svim stepenima islama. Potpuna tevba u sebi sadrzi i obu- 
hvata sve te stepene, a istovremeno i sama njima pripada. Medutim, 
neophodno je detaljnije obraditi, kao zasebnu cjelinu, obrazlazuci 
njene uvjete, specificnosti i sustinu. 

Nakon sto putnikova stopala zastanu na stepenu tevbe, on ce 
poslije nje doci na stepen vracanja (inabe), sto nareduje Uzviseni 
Allah u Svojoj knjizi Kur'anu, pohvaljujuci zbog toga Svoga prija- 
telja Ibrahima, rijecima: 

«I povratite se Gospodaru svome» (Ez-Zumer, 54.); 

«Ibrahim je zaista bio dobrodusan, sazaljiv i odan» (Hud, 75.). 

Uzviseni nas obavjestava da Njegove znakove (ajete) prepo- 
znaju i sjecaju ih se samo oni koji se vracaju i nalaze utociste kod 
svoga Stvoritelja, pa kaze: 

«A za§to ne pogledaju nebo iznad sebe? Kako smo ga 
sazdali i ukrasili i kako u njemu nema pukotina. A Zemlju smo 
rasprostrli i po njoj nepomicna brda pobacali i dali da iz nje ni£e 
raznovrsno, prekrasno bilje. Da bi razmislio i opomenuo se 
svaki rob koji se Gospodaru svome obraca» (Kaf, 6.-8 ); 
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«On vam pokazuje znamenja Svoja i spuSta vam opskrbu s 
neba, a pouku ce prihvatiti samo onaj koji se Njemu obraca» 

(El-Mu'min, 13.); 




«Predano Mu se obracajte! Bojte se Njega i obavljajte 
namaz, i ne budite od onih koji mu druge ravnim smatraju» 

(Er-Rum, 31.). 

lmenica munibine se nalazi u akuzativu stanja, koji razumijemo 
iz zamjenice koja se podrazumijeva u rijecima Uzvisenog: "/ usmjeri 
svoje lice". Naredba se odnosi na Poslanika, 0, i cijeli njegov ummet 
(sljedbenike), pa kao da je receno: I usmjerite svoje lice ti i tvoj 
ummet ka Stvoritelju, Njemu se obracajuci u svim stanjima i prili- 
kama. Primjer tome nalazimo i u rijecima Uzvisenog: 

«0 Vjerovjesnic'e, kad htjednete zene pustiti...» (Et-Talak, I .). 

Moguce je da se radi o stanju objekta u rijecima Uzvisenog: «Po 
prirodi po kojoj je stvorio ljude», to jest stvorio ih je u cistoj prirodi 
da Mu se vracaju. Kad bi se lisili te prirodnosti, ona (fitra) ne bi 
odstupila od obracanja Njemu, ali bi se transformirala i promijenila u 
ono zbog cega je stvorena. 

Poslanik, 0, je rekao: "Svako zivo bice se rodi ciste priro- 

1 ") 

dnosti" , a u drugoj predaji se navodi: "U milletu (islamu) -sve dok 
o njemu ne progovori i ne opredijeli ga njegov jezik". 
O Svom Poslaniku Davudu, Uzviseni kaze: 

«Pa oprost od Gospodara svoga zamoli, pade licem na tlo i 
povrati se» (Sad, 24.). 

Uzviseni nas obavjestava da nagrada i Dzennet Njegov pripadaju 
bogobojaznima i onima koji se vracaju svome Stvoritelju. 



1 Buhari, 1.358; Muslim, 2.658; Ebu Dvud 4.714; Ahmed, 7.141. 

2 Tirmizi, 2. 1 38; Ahmed, 7.394, 9.88 1 . 
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Uzviseni kaze: 

iji^Jl jty&S j^Li tijL>-iWw-w»>_Ji *U»ji_~jJI 

«A Dzennet ce biti primaknut bogobojaznima, nece biti ni od 
jednog daleko. Ovo je ono Sto vam je obecano, svakome onome 
koji se kajao i iuvao, koji se Svemilosnog u osami bojao, iako Ga 
nije vidio i koji je srce odano donio. Udite u njega, u miru, ovo je 

Dan vjecni»(Kaf, 31.-34.). 

Allah obavjestava da se radosna vijest odnosi na one koji se 
vracaju svome Stvoritelju, pa kaze: 

«Za one koji izbjegavaju obozavanje kumira i koji se 
Allahu vracaju - njima su namijenjene radosne vijesti; zato 
obraduj robove Moje» (Ez-Zumer, 17.). 

Dvije su vrste vracanja Allahu 

Vracanje zbog toga sto je On Gospodar, Stvoritelj, i ono 
obuhvata obracanje svih stvorenja (inaba rububijeta). U ovoj vrsti 
podjednako sudjeluju i vjernik i nevjernik, onaj koji je pobozan i 
razvratnik. Allah Uzviseni kaze: 

«A kad ljude nevolja snade, oni se Gospodaru svome 
pokajniiki obracaju...» (Er-Rum, 33.). 

Ovo se opcenito odnosi na sve koji mole Allaha kad ih snade 
neka nevolja, kao sto je to nasa realnost. Ovo vracanje (inaba) ne 
podrazumijeva nuznost pripadnosti islamu, vec obuhvata i mnogo- 
bostvo sirk i nevjersto kufr. O ovoj vrsti ljudi, Uzviseni kaze: 




«A poslije, kad im On da da okuse milost Njegovu, odjednom 
neki od njih Gospodaru svome druge ravnim smatraju, da bi bili 
nezahvalni na onom Sto im Mi dajemo» (Er-Rum, 33-34 ). 

Takvo je njihovo stanje i ponasanje nakon sto su se bili vratili 
svome Stvoritelju i nakon izbavljenja iz nevolje koja ih zadesi. 
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Druga vrsta vracanja (inabe) jest vracanje Njegovih bliskih 
prijatelja (evlija), i to je vracanje zbog Njega kao Boga, zbog Njego- 
vih bozanskih osobina. To je vracanje robovanja i ljubavi. Ova vrsta 
vracanja se sastoji od ljubavi prema svome Stvoritelju, pokornosti 
samo Njemu, obracanja samo Njemu i udaljavanja od svega drugog. 
Epitet muniba (onoga koji se istinski vraca svome Stvoritelju) moze 
imati samo osoba sa sva cetiri ova nabrojana svojstva. Ucenjaci iz 
prvih generacija (selef) ovo znacenje su tumacili na ovakav nacin. 

Spomenuta rijec ima znacenje zurbe (isra 1 ) i napredovanja i 
primicanja (tekaddum). Istinski povratnik svome Stvoritelju je onaj 
koji zuri da zadobije Njegovo zadovoljstvo. U svakom momentu i 
prilici se vraca samo Njemu. Napreduje u zelji da zadobije Njegovu 
ljubav. U jezickom smislu, ona ima znacenje povratka (rudzu'), dok 
u ovom kontekstu znaci povratak Apsolutnoj istini. 

Sejh El-Herevij veli: "Ovo vracanje se sastoji od vracanja 
(covjeka) Istini (Allahu) popravljanjem svojeg stanja, kao sto Mu se 
vratio isprikom; vracanja Istini ispunjenjem preuzetih obaveza, kao 
sto Mu se vratio pri preuzimanju obaveza, i vracanja Njemu stanjem 
(djelom), kao sto Mu se vratio odazivanjem". To jest, kad se pokajnik 
povrati Uzvisenom Allahu isprikom i napustanjem grijeha koji je 
uradio, upotpunjenje toga bit ce da Mu se vrati trudeci se da ucini 
vise dobra i bude Mu iskreno pokoran, kao sto Uzviseni kaze: 



«Oni koji se pokaju i uzvjeruju i dobra djela £ine...» (El- 
Furkan, 70.). I kao sto Uzviseni kaze: 



«Oni koji se pokaju i poprave...» (El-Bekara, 1 60.). 

Prema tome, tevba uz nerad nece koristiti. Da bi tevba bila 
potpuna, neophodno je da pokajanje prate dobra djela, i to: 
ostavljanje svega sto ne voli Uzviseni Stvoritelj, izvrsavanjem djela 
koja voli, izbjegavanje grijesenja i nepokornosti Njemu i ukrasavanje 
svoje pokornosti Njemu. 

Isto je i vracanje Njemu ispunjavanjem obaveze prema Njemu, 
pa kao sto si Mu se vratio kad je od tebe uzeo obecanje, vrativsi Mu 
se prvo preuzevsi obavezu prema Njemu, ti si Mu se duzan vratiti 
nakon toga tako sto ces ispuniti ono na sto si Mu se obavezao. 
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Kompletna vjera se sastoji od davanja i ispunjavanja obaveza koje 
smo dali Allahu. Uzviseni Allah je uzeo obavezu od svih koje 
obavezuje serijat da ce Mu biti pokorni. Od svojih vjerovjesnika i 
poslanika je uzeo obavezu preko Svojih meleka ili od njih direktno, 
bez posrednika, kao sto je bio slucaj sa Musaom, sa kojim je 
direktno govorio. On je obavezu od svih naroda preuzeo posredstvom 
poslanika. Obavezu od neznalica je preuzeo posredstvom ucenjaka. 
Prvi su Mu se obavezali ucenjem, a drugi na dijeljenje blagodati koje 
su im dane. Uzviseni Stvoritelj pohvaljuje one koji svoju obavezu, 
kad je preuzmu, ispunjavaju, pa nas obavjestava o blagodatima i 
nagradama koje su im pripremljene: 



«A ko ispuni ono na Sto se obavezao Allahu, On ce mu dati 
veliku nagradu» (El-Feth, 10.); 



«I koji obavezu svoju, kad je preuzmu, ispunjavaju. ..» (El- 
Bekare, 177.). 

Ovo podrazumijeva ispunjavanje obaveza prema Allahu iskrenim 
odnosom (ihlasom) prema Njemu, imanom i pokornoscu, a podrazu- 
mijeva i obaveze prema stvorenjima. Poslanik, obavjestava nas da 
je jedan od znakova licemjerstva "krsenje preuzetih obaveza"\ 

Allahu se ne vraca osoba koja ne ispunjava i koja krsi svoje 
obaveze, kao sto se, isto tako, Njemu ne vraca osoba koja ne pristupi 
njihovom ispunjavanju. Znaci, vracanje Allahu (inaba) nece biti 
ostvareno sve dok se ne preuzme obaveza, a zatim i ispuni. 

Rijeci sejha Herevija: "Vracanje Istini stanjem (djelom), kao sto 
si Mu se vratio odazivanjem", znace da te pozvao Uzviseni Stvoritelj, 
a ti si mu se odazvao rijecima: "Odazivam Ti se i pokoravam". Ovo 
je odazivanje rijecima i ono mora istoga momenta biti potvrdeno 
cinjenicnim stanjem, to jest djelom. Djela potvrduju rijeci ili ih 
demantiraju. Istinitost ili laz svakoga govora potvrduje ili demantira 
svjedok, to jest djelo osobe koja je izgovorila te rijeci. Kao sto si se 
vratio Allahu odazivajuci Mu se rijecima, vrati Mu se odazivajuci Mu 
se i djelima. 



Buhari, 34; Muslim, 58; Tinnizi, 2.632; Nesai, 5.020; Ebu Davud, 4.688. 
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El-Hasan el-Basri, r.a, rekao je: "Sine Ademov, ti imas rijeci i 
djela. Preca su (tvoja) djela od tvojih rijeci. Ti imas ono sto je tajno i 
ono sto je javno. Tajna (tvoja) strana ima vise pravo na tebe od tvoje 
javne strane". 

POVRATAK POPRAVLJANJEM 

Rekao je sejh Herevij: "Povratak Allahu popravljanjem (svoga 
stanja) bit ce upotpunjen spasavanjem od losih posljedica, osjecanjem 
patnje i nelagode zbog posrtaja (propusta) i nadoknadivanjem propu- 
stenog". 

Spasavanje od losih posljedica se postize pokajanjem za grijehe 
koji se ticu samo covjeka i Allaha i izvrsavanjem obavezakoja ljudi 
imaju prema Njemu. 

Zatim, kad ucini neki grijeh, covjek treba osjetiti patnju i nelagodu 
zbog toga. Srce mu se tada osjeca veoma nelagodno i uznemireno, kao 
da se hoce raspuknuti. Ovaj osjecaj je znak da se osoba iskreno povra- 
tila Allahu, svome Stvoritelju. Nasuprot tome, onaj ko u svome srcu 
ne osjeca bol zbog grijeha i nema osjecaj kao da ce ono puknuti zbog 
toga, treba znati da je njegovo srce pokvareno i mrtvo. 

I sto tako, ovaj osjecaj patnje i nelagode treba biti prisutan kad 
vidimo vjernika da cini neki grijeh. Trebamo osjecati kao da to mi 
radimo i da smo veoma tuzni zbog toga. Ovakav osjecaj je dokaz 
njeznosti nasih srca i istinskog povratka Stvoritelju. 

Sve to se upotpunjuje nadoknadivanjem propustenih dobrih djela. 
Ona se moraju ogledati u nadoknadi propustenih djela kojima se 
postize pokornost i blizina Stvoritelju drugim istovjetnim djelima ili 
jos boljim, Stvoritelju ugodnijim i drazim dijelima, posebno u poznim 
godinama, kad smo sve blizi susretu sa svojim Stvoriteljem. Ostatak 
zivota je vjerniku neprocjenjivo znacajan, pa konstantno nastoji 
nadoknaditi sve sto je propustio i ozivjeti (provesti u praksi) sve sto 
je odavno umrtvio u svojim postupcima i djelima. 
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Rekao je sejh Herevij: "Povratak Njemu ispunjavanjem preuzetih 
obaveza biva potpun i pravilan sa oslobadanjem od uzitka dinjenja 
grijeha, nepreziranjem onih koji su nemarni bojeci se za njih, a 
nadajuci se i preispitujuci samog sebe, i temeljito istrazivanje u sagle- 
davanju nedostataka djela". 

Kad rob svoj povratak svome Gospodaru potpuno proCisti (i 
iskreno Mu se vrati), on se potpuno oslobodi razmisljanja o slasti 
grijeha i, umjesto toga, obuzmu ga bol i patnja od samog prisjecanja i 
razmisljanja o njemu. Dok god je u srcu prisutna slast razmisljanja o 
dinjenju grijeha, povratak Stvoritelju nece biti Cist i iskren, nece biti 
postignut. 

Ako se upita: Koje je, od ova dva stanje bolje, stanje onoga koji 
u svom srcu osjeca slast za dinjenjem grijeha, ali se on s time bori (da 
to ne udini) radi Uzvisenog Allaha i ostavlja to iz bojazni od Njega, iz 
ljubavi i iz postovanja prema Njemu, ili stanje onoga u Cijem srcu je 
umrla slast za dinjenjem grijeha, a njeno mjesto zauzela patnja i 
bolno sjecanje na dinjenje grijeha, i smirenost i spokojstvo pouzdanja 
u svoga Gospodara, te slast ljubavi prema Njemu i uzivanje u 
sjecanju na Njega? Receno je: Stanje ovoga covjeka je potpunije i 
uzvisenije i krajnji cilj onog ko se bori sa samim sobom je da trazi tu 
borbu i postigne ovaj stepen i polozaj. Medutim, ovaj drugi je po 
stepenu i blizini Allahu odmah uz Njega i za Njega je vezan. 

Ipak se moze upitati gdje je nagrada onome ko se bori sa slascu 
zelje za Cinjenjem grijeha i ostavlja ono sto voli zarad Uzvisenog 
Allaha i daje prednost Njegovom zadovoljstvu nad svojim strastima. 
Time je, prema misljenju sljedbenika ehlus-sunneta, ljudska vrsta 
bolja od meleka i ljudi su najbolja stvorenja. Onaj ko je potpuno 
smiren naspram svoga Gospodara (ko se potpuno u Njega pouzdaje), 
nije opterecen bolom borbe sa svojim prohtjevima i saduvan je od te 
borbe. Razlika izmedu njih je kao razlika izmedu onoga koji je 
saduvan od iskusenja i onoga koji je njima podvrgnut. 

O ovoj pretpostavki se moze reci da dusa posjeduje tri stanja: 
sklonost za dinjenjem grijeha, osuda i kajanje zbog udinjenog, 
smirenost spram svoga Stvoritelja i potpuna predanost Njemu. Ovo 
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posljednje stanje je najbolje, najuzvisenije, i za njim tezi i ka njemu 
hita svako ko se trudi i u stalnoj je borbi sa samim sobom. Nagrada 
koju ima za svoju borbu i sabur je zbog te svoje teznje i hitanja ka 
stepenu potpune smirenosti i pouzdanja u Allaha. Primjer za prvo je 
poput jahaca koji putuje kroz pustinju, kroz opasna i teska mjesta 
kako bi stigao do Allahove kuce - Kabe, kad ce njegovo srce biti 
smireno prizorom i tavafom, obilaskom oko nje. A primjer za drugo 
je poput onoga koji je potpuno zaokupljen Kabom, koji tavafi i 
klanja, pregiba se i cini sedzdu. On se ne osvrce ni na sta drugo, jer je 
potpuno zaokupljen krajnjim ciljem, dok je prvi zaokupljen sredstvom. 
Svaki od njih ima posebnu nagradu, ali nagrada za krajnji cilj i 
nagrada za sredstvo se uveliko razlikuju. 

Stanja robovanja i imana (vjerovanje) koje postize onaj ko je 
potpuno smiren, ko se potpuno pouzda u Allaha, nadilazi ono sto 
postize onaj ko se bori sa samim sobom radi Allaha. Iako ovaj mnogo 
vise ulaze napora, ipak, djela smirenog, onoga koji je u potpunosti 
predan Stvoritelju, u globalu i po svojoj kakvoci su vrednija, bez 
obzira sto se borac sa samim sobom mnogo vise trudi i zalaze. To je 
Allahova blagodat koju On daje onome kome hoce. Ebu Bekr, <&>, 
nije nadmasio ashabe tako sto je vise od njih cinio dobri djela. Medu 
njima je bilo onih koji su, vise od njega, imali dobri djela, vise postili, 
vise puta obavili hadzdz, vise ucili Kur'an i obavljali dobrovoljne 
namaze. Njegova prednost je u onome sto se nalazilo u njegovu srcu. 
Kad su i najugledniji ashabi zeljeli uciniti neko dobro djelo, on bi 
prednjacio i uvijek je bio ispred njih. 

Robovanje Allahu (ibadet) borca sa samim sobom u pobjedi- 
vanju strasti i slasti cinjenja grijeha, ponekad moze biti tezi i 
naporniji, ali teskoca nije uvjet njegovog odlikovanja i zauzimanja 
posebnog stepena. Najbolje mu je vjerovanje u Uzvisenog Allaha. 
Dzihad je tezi od toga, ali dolazi tek na drugo mjesto ljestvice u 
stepenovanju, dok je stepen iskrenih (siddika) veci stepen od 
mudzahida (boraca na Allahovu putu) i sehida (onih koji poginu na 
Allahovom putu). 
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Medu znakovima vracanja Allahu (inabe) jest nepreziranje onih 
koji su nemarni i bojazan za njih, time otvarajuci vrata nade samome 
sebi. Samome sebi prizeljkuj Allahovu, Jfe, milost, boj se za nemarne 
spram gnjeva Stvoritelja i moli Allaha, iSfe, da im se smiluje, kao §to 
se bojis da tebe ne zadesi gnjev Stvoritelja. Ako ih budes morao 
prezirati i osjecati odvratnost prema njima nakon sto si upoznao i vidio 
pravo stanje u kome se nalaze, osjecaj prema samome sebi vecu 
odvratnost od one koju osjecas prema njima i vise se nadaj da ce im 
Allah, 3k>, podariti milost nego tebi. Neki ucenjak iz prvih generacija je 
rekao: "NeceS potpuno razumjeti vjeru sve dok ljude ne budes prezirao 
zbog Allaha, a onda pogledas sebe pa sebe vise prezres nego njih". 

Znacenje ovoga razumije samo onaj kome Allah, podari 
razboritost u razumijevanju vjere. Ko spozna sustinu stvorenja, 
njihovu nesposobnost, slabost, nemoc, pa cak i nemarnost, te 
zanemarivanje obaveza prema Allahu, Jfe, obracanje drugom osim 
Njemu i prodaju srece i blagostanja koje bi imali kod Allaha, 3k>, po 
najnizim cijenama ove tekuce prolaznosti - neminovno ih mora 
prezirati i nikako drukcije ne moze postupiti. Ali, ako se vrati 
samome sebi i spozna svoje stanje i svoju nemarnost, prema sebi ce 
osjecati mnogo vecu odvratnost i prezir. Takav je onaj kome Allah 
podari razboritost. 

Sto se tice temeljitog istrazivanja u sagledavanju nedostataka 
robovanja, ono se zasniva na ispitivanju dusevnih uzitaka koji remete 
to robovanje i razgranicavanju obaveza prema Gospodaru svjetova od 
onoga sto pripada dusi. Mozda sve ili vecina toga budu dusevni uzici 
a da ti to i ne osjecas. 

Ali, nema drugog boga osim Allaha, 3ik>\ Koliko li samo dusa 
ima nedostataka, sklonosti i uzitaka koji sprjecavaju da ucinjena 
djela budu uradena iskljucivo Allaha radi i da ih On primi?! 
Ponekad rob ucini neko djelo na mjestu gdje ga niko od zivih bica 
ne vidi, ali ono nije uradeno iskljucivo radi Allaha. Ponekad, opet, 
dok radi neko djelo, sve oci svijeta su uprte u njega, a ono je 
iskljucivo radi Allaha. Ova stanja mogu razlikovati samo razboriti i 
lijecnici srca, koji poznaju njihove bolesti i nedostatke. 
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Izmedu djela i srca postoji razdaljina. Na torn putu se nalaze 
presretaci (drumski razbojnici) koji ne dopustaju da djelo dospije i 
dode do srca. Covjek ponekad cirri mnogo dobrih djela, ali od toga do 
njegovoga srca ne dolazi ljubav, strahopostovanje, nada, odricanje od 
ovog prolaznog svijeta, a niti zelja za Buducim svijetom. On ne 
posjeduje ni svjetlo kojim bi razlikovao Allahove evlije (bogougo- 
dnike) od Allahovih neprijatelja i istinu od neistine, i nema snage 
uticaja na sebe. Kad bi samo uticaj dobrih djela dospio do njegovoga 
srca, ono bi se ispunilo svjetloscu i bljestavilom. Vidio bi istinu i 
neistinu, razlikovao bi Allahove evlije od Allahovih neprijatelja, i to 
bi mu neminovno priskrbilo nova duhovna stanja. 

I izmedu srca i Gospodara postoji put koji treba preci. Na torn 
putu se nalaze presretaci koji ne dopustaju da djelo dospije i dode do 
Njega. Ti presretaci su oholost, uobrazenost, dokazivanje, zelja da se 
to djelo vidi, zaboravljanje dobrocinstva i skrivene slabosti, od kojih 
bi covjek, ako bi ih temeljito istrazio, vidio velika cuda. Zbog milosti 
Uzvisenog Allaha prema Svojim stvorenjima, te slabosti su vecini 
skrivene. Kad bi bili u stanju da ih vide i osjete, upali bi u ono sto je 
gore od toga, kao sto je gubljenje nade, obeshrabrenost, malaksalost, 
ostavljanje poslova, gasenje odlucnosti i klonulost teznje. Zbog toga, 
kad se pojavilo djelo Patronat Ebu Abdullaha Harisa ibn Eseda el- 
Muhasibija, ljudi su se poceli njime toliko baviti da su prestali 
posjecivati dzamije koje su ozivljavali svojom poboznoscu. Ostrou- 
man lijecnik zna nacin lijecenja dusa, on ne zeli graditi dvorac a 
srusuti cijeli grad. 

DJELO MORA POTVRDIVATI RIJECI 

Povratak Stvoritelju djelima se upotpunje na tri nacina: da se nc 
uzdas u svoja djela, da si svjestan da ti je On potreban i da osjecas 
Njegovu dobrotu prema tebi. Ne uzdaj se u spas zbog svojih djela i 
uvidi da spas dolazi miloscu, dobrocinstvom i djelom Uzvisenog 
Stvoritelja. U vjerodostojnom hadisu se navodi da je Poslanik, 
rekao: "Nikoga nece spasiti njegova djela". Prisutni su upitali: "Zar 
ni tebe, Allahov Poslanice?" Poslanik 0, odgovori: "Cak ni mene, 
osim ako Allah ne obaspe svojom miloscu i dobrotom" '.' 



Buhari, 6.463; Muslim, 2.816; Ibn Mad2e, 4.201, Ahmed, 7.162, 7.340. 
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Svjesnost svojih potreba se ogleda u tome da, ne uzdajuci se u 
svoja djela, covjek svjedoci da je Uzviseni Allah neovisan, Sam po 
Sebi, jer je neovisnost sustinsko, prvo Njegovo svojstvo, dok su 
potrebnost, ovisnost i nuznost sustinska svojstva stvorenja. 

Sejh Ibn Tejmije, Allah blagoslovio njegovu dusu, kaze: 
"Ovisnost je sustinsko moje svojstvo, koje me uvijek prati, kao stoje 
neovisnost vjecno sustinsko Njegovo svojstvo". 

Nakon sto to uvidi, covjek je duzan posmatrati Allahovu dobrotu 
i znati da dobro koje uziva, prizeljkuje ga ili koje je vec uzivao, jest 
Allahova beskrajna blagodat prema njemu, dobrocinstvo koje mu je 
darovao i dar milosti koji mu je pruzio bez razloga, bez odgovara- 
juceg ljudskog djela. On je Dobrocinitelj s razlogom i bez razloga. 
Njemu sve pripada oduvijek i zauvijek. On je Prvi i Posljednji. 
Osim Njega, nema istinskog boga, niti gospodara. 
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(TEZEKKUR) 

Nakon toga, srce se uzdize na stepen prisjecanja na Njega 
(tezekkur), a to je stepen koji je blizak stepenu vracanja (inabe). 
Uzviseni Allah kaze: 

«A prisjeca se samo onaj koji se Njemu obraca» (El-Mu'min, 
13); 

«Da bi razmislio i prisjetio se svaki rob koji se Gospodaru 
svome obraca» (Kaf, 8.). 

Stepen prisjecanja je svojstvo razumom obdarenih, kao sto kaze 
Uzviseni Allah: 

«A prisjeca ju se samo razumom obdareni» (Er-R'ad, 19.); 

«A prisjecaju se samo oni koji su razumom obdareni» (El- 
Bekare, 269.). 

Prisjecanje (tezekkur) i razmisljanje (tefekkur) su stepeni kojima 
se postizu raznovrsne spoznaje te otkriva pravi smisao, odnosno 
sustina imana (vjerovanja) i ihsana (vjerovanje u uzvisenog Allaha 
kao da Ga vidimo). Jer, iako mi Njega ne vidimo, On vidi nas. Ko je 
spoznao Stvoritelja ('arif), neprestano razmislja, i to ga navodi da sc 
prisjeca svoga Stvoritelja, kao sto prisjecanje Stvoritelja navodi na 
razmisljanje, sve dok se ne otvore brave njegovoga srca, po dozvoli 
Onoga Koji sve stvara i Koji sve zna. 
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El-Hasan El-Basrij veli: "Ucenjaci nece prestati sa prisjecanjem 
koje ih navodi na razmisljanje i sa razmisljanjem koje ih navodi na 
prisjecanje te s neprestanim razgovorom sa svojim srcima sve dok 
ona ne progovore". 

Rijec prisjecanje (et-tezekkur) na oblik (tefe'uul) je izvedenica 
od imenice ez-zikr (sjecanje), sto je suprotno zaboravu. Prisjecanje je 
prisutnost u srcu spoznajne slike onoga cega se prisjecamo. Ovaj 
oblik (et-tefe'uul) koji ima imenica prisjecanje (et-tezekkur) dat joj je 
zato sto se prisjecanje dogada postepeno i nakon nekog vremena, sto 
je slucaj i sa rijecima et-tebessur (uvidjeti) et-tefehhum (urazumiti se) 
i et-te'allum (saznati). 

Stepen prisjecanja u odnosu na stepen razmisljanja se razlikuje 
u tome sto je prisjecanje postizanje zeljenog. Zbog toga su 
objavljeni ajeti i pojavni znakovi opomena. O objavljenim ajetima, 
Uzviseni Allah veli: 



«Mi smo Musau Uputu dali i sinovima Israilovim u naslje- 
dstvo Knjigu ostavili, da bude uputstvo i opomena onima koji 
pameti budu imali» (El-Mu'min, 53.-54.). 

O Kur'anu, Uzviseni kaze: 



«Zaista je on (Kur'an) pouka bogobojaznima» (El-Hakka, 48). 
O pojavnim dokazima, Uzviseni veli: 



«A zaSto ne pogledaju nebo iznad sebe? - kako smo ga 
sazdali i ukrasili i kako u njemu nema pukotina. A Zemlju smo 
rasprostrli i po njoj nepomicna brda postavili i dali da iz nje nice 
raznovrsno, prekrasno bilje. Da bi uvidio i opomenuo se svaki 
rob koji se Gospodaru svome obraca» (Kaf, 6.-8.). 

Uvidanje (tebsire) je instrument vida, a sjecanje je instrument 
pamcenja. Ovo dvoje je Uzviseni spojio i podario samo onima koji 
se Gospodaru svome obracaju. 
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Jer, kad se rob vrati Allahu, iJfe, uvidi gdje se nalaze dokazi i 
pouke i na osnovu toga zakljuci koji su Njegovi znaci. Tada nestaje 
okretanje od Stvoritelja time sto Mu se vratio, sljepoce time sto je 
uvidio i nemarnosti time sto se sjetio. Uvidanje nalaze posjedovanje 
slike (pojma u srcu) koja je bila zanemarena. Redosljed ova tri 
stepena je najbolji redosljed. A, osim toga, svaki od njih pomaze, 
osnazuje i daje plodove onome ko ih posjeduje. 

O pojavnim dokazima, Uzviseni veli: 

«A koliko smo naroda prije ovih uniStili, koji su mocniji od 
njih bili, pa su po svijetu utoiiSte trazili - od propasti spasa ima 
li!? U tome je, zaista, pouka za onoga ko srce ima, ili ko slusa, a 
priseban je» (Kaf, 36-37.). 

Ljudi se dijele na tri skupine: 

Prva: Covjek cije je srce mrtvo. To je kao osoba koja nikako 
nema srca. I ovaj ajet nije pouka toj osobi. 

Druga: Covjek cije je srce zivo i spremno, ali ne slusa ajete 
koji se citaju i kojima ga Allah upoznaje sa pojavnim dokazima. To 
moze biti zato sto ih on nije primijetio, ili zato sto oni nisu dosli do 
njega, pa je njegovo srce zaokupljeno necim drugim. Takav covjek 
je odsutan srcem, nije prisutan i niti je njemu spomenuti ajet 
opomena, iako je spreman i posjeduje srce puno zivota. 

Treda: Osoba ziva i spremna srca. Kad joj se citiraju Allahovi 
ajeti, ona se maksimalno preda njihovu slusanju i njeno srce je u 
potpunosti prisutno. On svoje srce ne zaokuplja nicim drugim osim 
razumijevanjem onoga sto cuje. On je prisutan srcem i slusa. Ova 
vrsta ljudi nalazi korist u citiranim ajetima i pojavnim znacima. 

Prvi je na stepenu slijepca koji nista ne vidi. 

Drugi je na stepenu onoga koji vidi, ali pogled upravlja 
suprotno od onoga sto treba gledati. Ni prvi, ni drugi nista ne vide. 

Treci je na stepenu onog koji vidi i ostro posmatra i slijedi pogle- 
dom ono sto treba gledati. Njegov pogled se sa objektom posmatranja 
susretne na optimalnoj razdaljini, na sredini; ni blizu, ni daleko. Ovo 
je osoba koja istinski vidi. 
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Zato, neka je slavljen Onaj Koji ucini svoj govor lijekom 
onome sto se u prsima nalazi. 

Ako se kaze: Koja je uloga Hi (ev) u poretku navedenog 
kur'anskog ajeta, s obzirom na izrecenu konstataciju? Moze se reci: U 
tome je iznijansirana tajna, ali mi ne tvrdimo da ta rijec ima znacenje 
veznika /, kao sto to tvrde gramaticari zahirije. 

Covjek ponekad posjeduje energicno srce, koje je puno pouka 
koje izvlaci i mudrosti koje pronalazi. Srce ovakvog covjeka stalno 
navodi na prisjecanje i izvodenje pouka. Kad ovaj covjek cuje ajete, 
oni mu budu svjetlost nad svjetloscu. Ovakvi ljudi su najpotpunija 
Allahova stvorenja, najuzvisenijeg imana i razboritosti, pa kao da je 
primjetno kod njih ono o cemu ih je obavijestio Poslanik, 

Osoba sa ovakvim srcem, koje posjeduje sjaj razboritosti, kad 
cuje Allahove ajete, oni mu povecaju svjetlost. Ako, pak, rob ne 
posjeduje srce slicno ovome, ali se preda slusanju i srce mu bude 
potpuno prisutno, postici ce slast sjecanja na svoga Stvoritelja. 

U torn smislu Uzviseni veli: 

<..>^(^Ui...> 

«...Ako ne bude ki§e obilne, bude ki§e rosulje» (El-Bekare, 
265). 

Obilno i rosno bude u svim poslovima, njihovim posljedicama i 
rezultatima. 

Stanovnici Dzenneta su pretece onih koji su bliski Allahu i onih 
koji su sretni. Medutim, u njemu ce biti stepenovani i odlikovani 
jedni nad drugima. Cak ce se jednoj kategoriji dzennetlija s cistim 
picem uciniti ukusnijim pice druge kategorije i s njime se pomijesati. 
Rekao je Uzviseni Allah: 




«Oni kojima je dato znanje dobro znaju da je ono Sto ti se 
objavljuje od Gospodara tvoga Istina i da vodi na Put Silnoga i 
Hvaljenog» (Sebe', 6.). 

Svaki vjernik ovo vidi i primjecuje, ali videnje mu'mina ima jedan 
oblik, a videnje ostalih ima drugi oblik. 
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RAZMISLJANJE KOJE VODI CINJENJU 
DOBROG DJELA 

Prisjecanje na svoga Stvoritelja se gradi okoristavanjem savje- 
tom, mogucnoscu uvidanja poukom i ubiranjem ploda misli. 

Okoristavanje savjetom se postize na taj nacin da se u srce ureze 
iskra straha i nade. To pokrene na cinjene dobrog djela kojim trazimo 
izbavljenje od straha i zudimo za postizanjem onoga cemu se nadamo. 

Savjet ('izatun) je naredivanje dobra i odvracanje od zla, poznat 
kao poticanje na dobro i zastrasivanje kaznom za cinjenje grijeha 
(et-tergih vet-terhib). 

Savjet ('izatun) se dijeli na dvije vrste: savjet onim sto se cuje i 
savjet onim sto se vidi. Savjet onim sto se cuje je okoristavanje onim 
sto covjek cuje od Upute, dobra i savjeta koje su prenijeli poslanici i 
onoga sto je njima objavljeno. Isto tako, to podrazumijeva okorista- 
vanje savjetom od svakog iskrenog savjetnika i upucivaca na dunja- 
lucka i ahiretska dobra. 

Savjet onim sto se vidi je okoristavanje svime sto covjek vidi i 
promatra u svijetu oko nas. On se treba okoristiti poucnim situaci- 
jama, zakonitostima i tokovima sudbine odredenja, te Allahovim 
znakovima koje vidi i koji upucuju na iskrenost Njegovih poslanika. 

Uvidanje pouke je povecana razboritost u odnosu na onu koju je 
covjek imao na stepenu razmisljanja, a koja se postize snagom sjeca- 
nja jer prisjecanje zadrzava znacenja do kojih se dode razmisljanjem 
o Allahovim ajetima i poukama. Covjek, dakle, postize ta znacenja 
razmisljanjem, dok se prisjecanjem ona bruse i otkrivaju. Tada jaca 
odlucnost hoda (na Pravom putu) srazmjerno snazi uvidanja, jer 
uvidanje zahtjeva usmjeravanje pogleda na ono sto pokrece zelju, s 
obzirom da je zelja ogranak culnog, ubrzava se putovanje srca ka 
Voljenom kad god se pojaca osjecaj prema Njemu. A kad god se 
misao Njime zaokupi, poveca se osjecaj prema Njemu, razboritost u 
pogledu Njega i prisjecanje na Njega. 

Ubiranje plodova misli je izuzetno ugodna tema. 

Misao postize dva ploda: dosezanje onoga sto se zeli u potpunosti, 
ovisno o nasim mogucnostima, i postupanje u skladu s njim iz obzira 
prema njegovim pravima. U stanju razmisljanja, srce se iscrpilo svojim 
djelima kako bi doseglo zeljeno, a kad su se covjeku otkrila znacenja 
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i u srcu sazrila i kad se razum odmori, on se ponovo prisjeca onoga 
sto je dosezao i onoga sto je pogledao. Tada se on veseli i zbog toga 
raduje te na ovom stepenu popravi ono sto je propustio na stepenu 
razmisljanja. Jer, on to sto je propustio nazire iz polozaja prisjecanja, 
koji je iznad stepena razmisljanja. Tek tada covjek ubire zeljeni plod, 
a to je djelovanje u skladu s tim i iz obzira prema njegovom pravu. A 
dobro djelo je plod korisnog znanja a ono je, opet, plod razmisljanja. 
Ako bi se ovo htjelo razumjeti osjetilnim primjerom, onda je to kao 
slucaj onoga koji revnosno zudi za sticanjem imovine. Sve dok stice 
imovinu, on je iscrpljen i umoran, a kad stekne imetak, on se odmori 
od napora sticanja imetka. Kad se vrati sa trgovackog puta i pogleda i 
vidi ono sto je postigao, on u ovom stanju zakljucuje ono u cemu je 
mozda pogrijesio u stanju dok je bio obuzet traganjem za imetkom. 
Kad to utvrdi i pouzdano zna da imetak pripada njemu, on pristupi 
usmjeravanju imovine u razne korisne svrhe u koje treba usmjeriti 
imetak. A Allah, najbolje zna. 

UVJETI OKORISTAVANJA SAVJETOM 

Savjetima se mozemo koristiti nakon sto postignemo intenzivnu 
ovisnost o njima, neistrazivanjem mahana savjetodavca i neprestanim 
prisjecanjem (Allahovih) prijetnji i obecanja. 

U robu se poveca ovisnost o savjetima - a to je poticanje na 
dobro i zastrasivanje kaznom za cinjenje grijeha - kad oslabi prisje- 
canje i povratak svome Stvoritelju. U protivnom, kad ojaca sjecanje i 
povratak Stvoritelju, ne uvecava se njegova potreba za podsjecanjem 
i poticanjem na dobro zastrasivanjem kaznom za cinjenje grijeha. 
Medutim, uveca se potreba za spoznajom naredbi i zabrana. 

Ko se pokajnicki vraca i ko se cesto sjeca svoga Stvoritelja, takvi 
imaju veliku potrebu za spoznajom naredenog i zabranjenog. Nepo- 
slusan i nemaran ima veliku potrebu za poticanje na dobro i zastrasi- 
vanje kaznom za cinjenje grijeha. Ko se suprotstavlja i ohol je, ima 
veliku potrebu za raspravom. Potrebe ovih triju skupina su spome- 
nute u rijecima Uzvisenog: 

■• ■ > s^K/'j^^^y* : ^ v ^'^ fib 

«Na put Gospodara svoga mudro i lijepim savjetom pozivaj, 
i s njima na najljepSi naiin raspravljaj...» (En-Nahl, 125.). 
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Ovdje je Uzviseni rijeC mudrost upotrijebio kao apsolutni pojam 
i nije je ograniCio pridjevom lijepa, jer je svaka mudrost lijepa i epitet 
ljepote je njen suStinski epitet. S druge strane, Uzviseni povezuje 
savjet sa pridjevom lijep, jer nisu svi savjeti lijepi. 

Isto tako je i u slucaju rasprave, koja ponekad bude na najljepSi 
nacm, a ponekad ona ne bude na lijep nafiin. Ovo moze podrazumi- 
jevati da savjetodavac uzme u obzir stanje onoga koji s njime raspra- 
vlja i njegovu grubost, popustljivost, oStrinu i blagost, i tada mu je 
naredeno da s ljudima raspravlja u stanju koje je bolje od onoga u 
kome su oni. 

Moze se i odnositi na svojstvo onoga o cemu se raspravlja, kao 
§to su najljepSi i najjasniji dokazi rijefii koji najbolje ukazuju na namje- 
ravano i najbolje dovode do zeljenog. Sigurno je da ajet obuhvata 
obje vrste. 

Sto se tice neistrazivanja mahana savjetodavca, treba imati na 
umu da je covjeku zabranjeno da se okoristi savjetima savjetodavca 
ukoliko se bavi istrazivanjem njegovih mahana. Zna se da su duse 
sklone neokoriStavanju i neprihvatanju govora i savjeta onih koji ne 
rade po svome znanju, niti se njima okoriStavaju. 

Zbog ove ljudske sklonosti i ovakvog promisljanja, Su'ajb, 
rekao je svome narodu: 

«..Ja ne zelim ciniti ono Sto vama zabranjujem..» (Hud, 88.). 

Neko od dobrih prethodnika je rekao: "Ako zeli§ da se dobro 
prihvati tvoje naredivanje, a odvracanje od zla kad upucujeS na 
dobro, budi prvi koji ce to usvojiti i primijeniti, a kad odvracaS od 
zla, budi prvi koji ce to osuditi i ostaviti". Receno je: 

O covjece koji poducavas drugog, 

Zar ne trebas prvo poceti sa sobom? 

Bolesnom od malaksalosti lijek propisujes, 

A sam uz bolest malaksalosti zanocivas ti. 

Ne ukazuj na losa djela, a slicna cinis, 

Pa ces se osramotiti ako pokudeno ucinis. 

Pocni sa svojom dusom, od zablude je odvrati, 

Pa ako se od nje odvratis, mudar ces postati. 

Tada ce se i primjenjivati 

Rijeci tvoje, a od poduke se imati korist. 
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Da bi se u potpunosti okoristilo savjetima savjetodavca, uvjet je 
neprimjecivanje njegovih mahana. 

Sto se tice neprestanog prisjecanja obecanja i prijetnji Uzvisenog 
Allaha, to nam nalaze stalan osjecaj straha i opreza. Opomenom ce se 
koristiti i primjenjivati je samo ko vjeruje u prijetnje i obecanja, koji 
se boji prijetnji i nada se obecanjima. U torn smislu Uzviseni veli: 




«To je pouka za one koji se plase patnje na onom svijetu» 

(Hud, 103.); 

«Dozvat ce se onaj koji se Allaha boji» (E1-' Aala, 1 0 ); 

«Tvoja opomena ce koristiti samo onome koji Ga se bude 
bojao» (En-Nazi'at, 45.). Jos jasnije nalazimo u rijecima Uzvisenog: 

«Podsjeti Kur'anom onoga koji se prijetnje Moje boji» (Kaf, 45). 

Vjerovanje u prijetnje i obecanja svoga Stvoritelja i neprestano 
prisjecanje na njih, uvjet je okoristavanja opomenama, ajetima i pou- 
kama, i bez toga je nemoguce okoristiti se. 

USLOVI RASPOZNAVANJA POUKA 

Pouke cemo moci raspoznavati kad budemo posjedovali 
sljedece: aktivnost razuma, spoznaju (kratkoce) dana (na dunjaluku) 
i licni ciljevi i interesi. 

Ibret je shvatanje, izvlacenje pouke. Njegovo pravo znacenje je 
prelazenje iz stava o necemu na stav o njemu slicnom. Kad vidi 
onog koga zadesi neko iskusenje i nesreca zbog cinjenja nekog 
djela, spozna da je tretman nekog drugog ko pocini isto djelo 
identican njegovom tretmanu. 

Aktivnost razuma je ispravno poimanje i dobro i snazno 
shvatanje. Ona je i uvjerenost u korist ili stetu necega. Sve to je 
svjetlo koje Allah, iH>, daje kome hoce od svojih stvorenja. Stvorenja 
se razlikuju po jacini i slabosti tog svjetla, njegove prisutnosti i 
odsutnoati, sto rezultira raznovrsnim shvatanjem, spoznavanjem i 
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razumijevanjem. To svjetlo je u odnosu na srce kao svjetlo pomocu 
koga se vidi u odnosu na oko. 

Iskustvo poboznih putnika na Pravom putu, koja su oni osjetili i 
zakljucili da su ispravna, kazuje da ce onome ko bude ustrajan u 
rijecima «Zivi, Ti Koji sve odrzavas, nema istinskog boga osim 
Tebe» (Ja hajju ja kajjum la ilahe ilia ente), te rijeci uroditi plodom 
aktivnosti ozivljavanja srca i razuma. 

Sejhul-islam Ibn Tejmije, Allah osvjetlio njegovu dusu, cesto je 
izgovarao ove rijeci i jednom prilikom mi rekao: "Ova dva Allahova 
imena" (El-Hajj i El-Kajjum) "imaju velik uticaj na ozivljavanje i 
aktivnost srca". 

Spoznaja dana je svjesnost njihove kratkoce i brzine proticanja. 
Svakom zivom bicu predstoje hiljade hiljada godina boravka u Kuci 
vjecnosti (ahiretu). Ovi dani nisu niSta u poredenju sa danima 
vjecnosti. Oni su samo kao duzina sna onome ko ima razborito srce i 
zivi razum. Ne zeli ih zaokuputi nicim drugim osim time sto najvise 
voli Uzviseni Allah. Ako bi ih, kojim slucajem, zaokupio onim sto 
On voli a izostavio ono sto Mu je draze, ucinio bi propust, pa Sta bi 
tek bilo kad bi ih proveo u onom od cega nema nikakve koristi? I Sta 
da bi tek bilo da ih provede u onome zbog cega bi ga mrzio njegov 
Stvoritelj? Allah je najbolji oslonac i nema moci osim uz Allahovu 
pomoc. 

Isto tako, cevjek se neprestano treba prisjecati Allahovih dana, 
blagodati ili kazne prema nama, a Svojim je poslanicima naredio da 
njima opominju svoje sljedbenike, kao sto Uzviseni Allah veli: 

«l Musaa smo poslali s dokazima Na§im: 'Izvedi narod svoj iz 
tmina na svjetlo i podsjeti ga na Allahove dane blagodati i kazne'» 

(Ibrahim, 5.). 

Allahovi dani u ovom ajetu su nekad protumaceni kao Allahove 
blagodati, a nekad kao Allahova kazna koja ce stici grijesnike i 
nevjernike. Prvo tumacenje zastupaju Ibn Abbas, Ubejj ibn K'ab i 
Mudzahid, a drugo tumacenje je Mukatilovo. 

Najispravniji stav i tumacenje je da Allahovi dani obuhvataju 
oba tumacenja. Oni su nesreca koja je zadesila Njegove neprijatelje, a 
blagodati koje je dao Svojim dobrim robovima (evlijama). Nazvane 
su ove blagodati i velikim kaznama koji se oznacavaju danima zato 
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sto su oni njihovi prilozi. Arapi kazu: «Fulan 'alim bi ejjamil-'areb ve 
ejjamin-nas» (Covjek je upoznat sa daniina Arapa i danima ljudi). To 
jest, upoznat je sa svim dogadanjima u tim danima. Spoznaja ovih 
blagodati i nesreca navodi dovjeka na uvidanje i uzimanje pouke. 
Srazmjerno njegovoj spoznaji tih dogadaja, bivaju i opomena i pouka 
koje dovjek izvladi iz njih. Rekao je Allah Uzviseni: 



«U kazivanju o njima zaista je pouka onima koji pameti 
imaju.» (Jusuf, 111.). 

Sve ovo se postize Cistim namjerama, neslijedenjem lidnih 
interesa i ciljeva, neslijedenjem prohtjeva i neposlusnoscu dusi koja 
je sklona zlu. Slijedenje prohtjeva gasi svjetlo razuma, osljepljuje 
razboritost srca i sprjedava da se istina sljedi. Ovakav dovjek skrece s 
Pravog puta i on nikako ne moze uvidjeti pouku. Kad rob bude 
sljedio svoje prohtjeve, njegovo misljenje i posmatranje ce postati 
pokvareno. Njegova dusa mu se prikaze u slici ruznoga, a ruzno mu 
prikaze u slici kao dobro i tako mu se pomijesa istina sa neistinom. 
Pa kako, onda, da se okoristi prisjecanjem, razmisljanjem ili 
savjetom? 

PLOD MISLI SE UBIRE KRATKOCOM 
NADANJA 

Ubiranje plodova misli se postize pomocu sljedeceg: 

Prvo: Kratkocom nadanja. 

Drugo: Razmisljanjem o Kur'anu. 

Trede: Izbjegavanjem pet osobina koje kvare srce. 

Kratkoca nadanja se postize svjesnoscu blizine odlaska sa ovog 
svijeta i brzine proticanja zivotnog vijeka. Ovo najkorisnije djeluje na 
srce potiduci ga na neprestanu borbu sa vremenom, iskoristavanje 
prilika koje prolaze brzinom oblaka i predupredivanje zatvaranja stra- 
nica knjige ljudskih djela. Pokrece njegovu pretjeranu odludnost ka 
putu kuci vjednosti, potide ga da pripremi sve sto je potrebno za puto- 
vanje i da otkloni sve propuste. Jos ga podstide na ustezanje od ovoga 
i zelju za Buducim svijetom. U srcu se usadi - ako bude ustrajan u 
nastojanju da njegova nada bude kratka - jedan od svjedoka (dokaza) 
cvrstog vjerovanja. Ovaj svjedok mu ukazuje na prolaznost ovoga 
svijeta, brzinu njegovoga nestanka i kratkocu onoga sto je jos od njega 
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ostalo. Ovaj svijet ide okrenut ka nestanku i od njega je ostalo onoliko 
koliko ostane tecnosti u posudi nakon sto je covjek prolije i taj ostatak 
popije. Ostalo ga je onoliko koliko je ostalo dana u kome Suncu - koje 
se nalazi iznad vrhova planina - treba zaci. Taj svjedok mu ukazuje i 
na vjecnost i neprolaznost Buduceg svijeta, koji ide dolazeci nama. 
Njegovi znaci i predznaci su nam vec dosli, te do susreta s njim nam 
ostade kao kad domacin pode u susret svome gostu pa svaki od njih 
ide u susret drugom; uskoro i vrlo brzo ce se sresti. 

0 kratkom nadanju su dovoljne rijeci Uzvisenog: 

4^JSs-y\y^so U ^_ft"L»-^_I i^jC-*>-*(i«L jjC^Jpi^ 

«Sta ti misliS, ako im Mi dopuStamo da godinama uzivaju, i 
naposlijetku ih snade ono iime im se prijeti, zar ce imati §ta od 
slatkog zivota koji su provodili?» (Es-Su'ara, 205.-207.). 

1 rijeci Uzvisenog: 

«A na Dan kad ih On sakupi, uiinit ce im se da su boravili 
samo jedan sat u danu, i jedni druge ce prepoznati» (Junus, 45.). 
I rijeci Uzvisenog: 

«'Proveli smo dan ili samo dio dana', odgovorit ce. 'Pitaj 
one koji su brojali'. 'Pa da, kratko ste proveli', reci ce On, 'da 
ste samo znali!'» (El-Mu'minun, 1 13.-1 14.). 

I rijeci Uzvisenog: 

<> so Si < S a s\J S If t } i S "$ss v 

^L-lill^l g^5J j"&C* 1)1 ^jS^&yy^Jy^^. . . ) 

«A onoga Dana kad dozive ono iime se prijeti, uiinit ce im 
se da su ostali samo jedan casak dana. Ovo je obznana! A zar ce 
ko drugi biti uniSten do narod grjesni£ki!» (El-Ahkaf, 35.). 

I rijeci Uzvisenog: 

«I jedan drugom ce tiho govoriti: 'Niste ostali vise od deset 
dana'. Mi dobro znamo o (emu ce oni govoriti kad najrazboritiji 
izmedu njih rekne: 'Ostali ste samo dan jedan'» (Taha, 103.-104.). 
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Allahov Poslanik, 0, drzao je govor svojim ashabima dok je 
Sunce bilo iznad vrhova planina, pa im je rekao: "Od ovoga svijeta 
nije ostalo, spram onoga sto je proteklo, nista vise nego onoliko koliko 
je ostalo od ovoga dana spram onoga sto je proteklo" . 1 

Kratkoca nade se temelji na dvome: Cvrsto uvjerenje u prolazak i 
nestanak ovoga svijeta i cvrsto uvjerenje u dolazak Buduceg svijeta 
i njegovu neprolaznost i vjecnost. Potom, uporedivanjem toga dvoga, 
covjek treba odabrati od ovoga dvoga ono sto je prece da mu se 
dadne prednost. 

RAZMISLJANJE O KUR'ANU POTICE MISLI 

Razmatranje Kur'ana jest zaokupljanje upravitelja srca njegovim 
znacenjima i sjedinjavanje misli u promisljanju i njegovome razumi- 
jevanju. To je i konacni cilj njegovog objavljivanja, a ne samo ucenje 
koje ne prati razumijevanje i razmisljanje. Uzviseni Allah kaze: 

«Knjiga koju ti objavljujemo blagoslovljena je, da bi oni o 
rijeiima njezinim razmislili i da bi oni koji su razumom obdareni 
pouku primili» (Sad, 29.). 1 kaze Uzviseni: 

«Kako oni ne razmisle o Kur'anu, ili su im na srcima kata- 
nci» (Muhammed, 24.). I kaze Uzviseni: 

«Ili oni ne poznaju Poslanika svoga» (El-Mu'minun, 69.). 
I kaze Uzviseni: 

«Mi je objavljujemo kao Kur'an na arapskom jeziku, da 
biste razumjeli» (Ez-Zuhruf, 3 ). 

El-Hasan el-Basri, r.a, rekao je: "Kur'an je objavljen da bi se o 
njemu razmisljalo i po njemu radilo. Njegovo ucenje pretocite u djela". 

Nista nije vrednije i korisnije u zivotu Allahova roba na oba 
svijeta i blize njegovu spasu kao razmisljanje o Kur'anu, njegovo 



1 Tirmizi, 2.191; Ahmed, 6.138. 
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duboko razmatranje i sjedinjavanje i usmjeravanje misli na znacenje 
njegovih ajeta. Ajeti Allahovu robu ukazuju na detaljne karakteristike 
dobra i zla, na njihove puteve, uzroke, ciljeve, plodove i na zavrsetak 
sljedbenika i jednog i drugog. Oni ucvrscuju temelje imana u njego- 
vome srcu, podizu njegovu gradevinu i ucvrscuju njegove stubove. U 
njegovome srcu prikazuju sliku ovog i Buducega svijeta, Dzenneta i 
Dzehennema, i njihovu prisutnost medu narodima. Pokazuju mu i 
Allahove kazne i blagodati prema njima. Jasno mu predocavaju 
pouke i osvjedocavaju ga u Allahovu pravednost i dobrocinstvo. 
Napucuju ga na spoznaju Njegovoga bica, Njegovih imena, Njegovih 
svojstava i stvaralackih djela i onoga sto On voli i onoga sto mrzi. 

Upucuju ga na spoznaju Puta koji vodi ka Njemu, na ono sto 
ceka sljedbenike tog Puta kad Mu dodu i na prepreke i nedace koje 
se nalaze na torn Putu. Omogucavaju mu spoznaju duse i njenih 
svojstava te onoga sto kvari i cini djela ispravnim. Isto tako, ajeti ga 
upoznaju sa putem stanovnika Dzenneta i Dzehennema, njihovim 
stanjima i obiljezjima, stepenima sretnih i nesretnih, s kategorijama 
i o onome u cemu se one slazu, kao i sa time u cemu se razilaze. 

Opcenito, ajeti upucuju na spoznaju Stvoritelja Kojem se obra- 
camo, puta kojim Mu se priblizavamo i pocasti koja nas ocekuje 
kad se Njemu vratimo. 

Ajeti jos upucuju covjeka na spoznaju onoga cemu poziva 
sejtan, puta koji vodi njemu i ponizenja i kazne koja ceka onoga ko 
mu se odazove po dolasku Gospodaru. 

Ovo je sest mjerila koja Allahov rob mora poznavati, posmatrati 
ih i proucavati. Ona mu predocavaju Buduci svijet kao da je bas u 
njemu, a udaljavaju ga od ovoga svijeta bas kao da i ne zivi na 
njemu. Ona mu razdvajaju istinu od neistine u svemu u cemu se svijet 
razilazi. Ona mu, tako, istinu pokazu istinom, a neistinu neistinom. I 
daju mu moc raspoznavanja i svjetlo kojim ce moci razlikovati uputu 
od zablude i zalutalost od Ispravnoga puta. Njegovome srcu daju 
snagu, zivost, plemenitost, sirinu, radost i srecu, pa on, tako, bude na 
jednom, a ljudi na drugom stepenu. 

Znacenja Kur'ana kruze oko tevhida i njegovih dokaza, znanja o 
Allahu i svojstavima bozanstva koja ima i udaljenosti od bilo kakvih 
manjkavosti. Ona kruze i oko vjerovanja u poslanike, spominjanja 
njihove iskrenosti, dokaza ispravnosti njihovog poslanstva, upozna- 
vanja sa njihovim pravilima i pravima Onoga Koji ih je poslao 
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ljudima. Njegova znacenja kruze i oko vjerovanja u Njegove meleke, 
koji su Njegovi izaslanici u vezi sa svime sto se odnosi na Njegova 
stvorenja i odredbe i koji se, Allahovom voljom i dozvolom, brinu o 
svim stvorenjima. Ajeti svojim znacenjem ukazuju i na zaduzenja 
meleka za nebeski (gornji) i za dunjalucki (donji) svijet. Ukazuju na 
meleke koji su zaduzeni za ljudsku vrstu, i to od zaceca u utrobama 
majki, pa dok ne dode pred svoga Gospodara i sretne se s Njim. 
Upucuju nas i na vjerovanje u Posljednji dan i sve sto je u njemu 
pripremio Uzviseni Allah svojim dobrim robovima, a to su stanista 
potpune blagodati. U njima nece osjecati bol, tegobu i neprijatnost. 
Svojim neprijateljima je pripremio stanista zestoke kazne u koja ne 
ulazi radost, ni blagostanje, ni udobnost, ni veselje. Pojedinosti tih 
stanja su najdetaljnije i najjasnije spomenute. Kur'anska nacela kruze 
i oko detalja o naredbama i zabranama, vjerozakonu i odredenju, 
halalu i haramu, savjetu i pouci, prici i primjerima, uzrocima i 
mudrosti i pocetku i krajnjim ciljevima u vezi s Njegovim stvore- 
njima i odredbom. 

Njegova znacenja neprestano poticu roba prema Njegovome 
Gospodaru lijepim obecanjima, a opominju ga i zastrasuju prijetnj- 
ama o zestokoj kazni. Navode ga da bude uvjezban, da bude vitak i 
hitar za susret sa Teskim danom. Ona ga, u tami raznih misljenja i 
pravaca, upucuju prema ispravnom putu. Sprjecavaju ga da krene 
putem bid'ata (novotarija u vjeri) i stranputica, podsticuci ga na 
uvecanje blagodati zahvalnoscu njegovom Uzvisenom Gospodaru. 
Ona ga navode da uvidi i spozna granice halala (onoga sto je 
dozvoljeno u vjeri) i harama (zabranjenog u vjeri) kako ih ne bi 
presao i zapao u dugu patnju. Ona ucvrscuju njegovo srce da ne 
zaluta, da ne skrene i da se ne preokrene. Sve teskoce i prepreke mu 
cine nevjerovatno lahkim i podnosljivim. Kad god oslabi njegova 
odlucnost i uspori se njegovo kretanje, ona ga dozivaju: "Prestigni 
karavanu i stigni vodica! Sustigni, sustigni! Preteci, preteci!" Ona ga 
tjeraju i idu ispred njega poput vodica. Kad god ga iznenadi zasjeda, 
presretnu drumski razbojnici, ona ga pozovu: "Oprez, oprez! Potrazi 
utociste kod Allaha, na Njega se osloni i reci: Hasbiallahu ve 
ni'amel-vekil (Allah mi je dovoljan i divan li je On pomagac)!" 

U razumijevanju Kur'ana se nalaze nebrojene blagodati, 
mudrosti i koristi, mnogo vise od onoga sto smo pripremili da o tome 
ovdje govorimo. 
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OSOBINE KOJE ZAMUCUJU SRC A 

Slijedece osobine kvare srce: ucestalo druzenje, lazno nadanje, 
privrzenost bilo cemu osim Allahu, ilfe, prezasicenost i pretjerano 
spavanje. Ove osobine najvise kvare srce. Srce se usmjerava Uzvise- 
nom Allahu i Buducem svijetu. Otkriva put istine i kako ga treba 
slijediti, nedostatke duse i djela i ono sto presijeca taj put. To cirri 
svojim svjetlom, svojom vitalnoscu, svojom snagom, svojom 
valjanoscu i odlucnoscu, ispravnim i zdravim sluhom i vidom i 
udaljenoscu od svega sto ga bespotrebno zaokuplja i sprjecava na 
tome putu. Ovih pet nabrojanih osobina direktno uticu na srce i gase 
njegovo svjetlo, osljepljuju srcani vid i otezavaju njegov sluh. Ako 
ga potpuno ne oslijepe i ucine gluhim, oslabljuju sve njegove moci, 
remete njegovu udaljenost, cine da njegova odlucnost klone, zaustave 
njegove ambicije i okrenu ga nazad (naopacke). Ko ovo ne primijeti i 
ne osjeti, neka zna da je njegovo srce mrtvo, a rana ne boli mrtvaca. 
Ove osobine su mu samo smetnja da postigne savrsenstvo i smetnja 
da dospije do onoga zbog cega je stvoren, a njegovo uzivanje, sreca, 
veselje i uzitak su u dosezanju toga. 

A covjek drukcije ne osjeca uzivanje, ni slast, ni veselje, kao ni 
potpunost osim spoznajom Uzvisenog Allaha, ljubavi prema Njemu, 
smirenoscu kad Ga se sjeca, radoscu i veseljem kad Mu se priblizi i 
teznjom za susretom s Njim. Ovo je njegov ovozemaljski dzennet. 
Kao sto nece osjetiti uzivanje i uspjeh na Buducem svijetu ako ne 
bude u blizini svoga Stvoritelja, u Kuci uzivanja, ahiretskom dzennetu. 
Znaci, ima mogucnost ulaska u dva dzenneta. U drugi dzennet nece 
moci uci ako ne ude u prvi. 

Cuo sam sejhul-islama Ibn Tejmiju, Allah osvijetlio njegovu dusu, 
kad kaze: "Na dunjaluku postoji dzennet; ko u njega ne ude, nece uci 
u Dzennet na Buducem svijetu". 

Neko od onih koji su spoznali Allaha ('arif) rekao je: "Srce prolazi 
kroz razna vremenska razdoblja". Ja kazem: Ako stanovnici Dzenneta 
budu u stanju koje je slicno ovome, oni onda zive prelijepim zivotom. 

Neko od onih koji istinski voli Allaha rekao je: "Siromasi medu 
stanovnicima ovoga svijeta su oni koji odlaze sa njega a nisu probali 
ono sto je najljepse na njemu". Zatim je upitan: "Sta je to najljepse na 
njemu?" Odgovorio je: "Osjecaj ljubavi i prisnosti prema Allahu, 
zudnja za susretom s Njim, stremljenje ka Njemu i odbacivanje svega 
osim Njega" (ili je rekao nesto slicno ovome). 
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Ko god posjeduje vitalno, zivo srce, svjedoci ovo i spoznaje ga 
probanjem njegove slasti. 

Ovih pet osobina sprjecavaju osjecaj slasti i ljepote i isprjeca- 
vaju se izmedu covjeka i njegovoga srca, zadrzavaju ga od puto- 
vanja ka Njemu, navlace na njega bolesti i nedostatke. Ako ih 
bolesnik ne preduprijedi, treba se bojati da ce ga unistiti. 

DRUZIMO SE S LJUDIMA SAMO U DOBRU 

Sto se tice uticaja ucestaloga druzenja s ljudima, takvo je, 
svakako, punjenje srca dimom ljudskih izdisaja sve dok ne pocrni. 
On u njemu izazove i rastresenost i razjarenost, brigu i tugu, i slabost. 
Taj uticaj od njega zahtijeva da nosi teret loseg drustva, a to nije u 
stanju, da propusti i zanemari svoj interes zaokupljujuci se njima i 
njihovim problemima. To cijepa njegove misli rijekama njihovih 
prohtjeva i zelja. Pa, sta mu preostaje za njegovoga Stvoritelja i 
Buduci svijet? 

Pored ovoga, koliko je samo nedaca donijelo druzenje s ljudima, 
koliko blagodati sprijecilo, a nevolja izazvalo, kolikog li nas je dobra 
lisilo, a donijelo gubitka i u belaj nas gurnulo!? Pa, ima li ljudima 
vece nevolje od samih ljudi!? Je li Ebu Talib - pred samu smrt - 
smatrao ista stetnijim od losega drustva!?' Nisu ga prestali nagovarati 
sve dok ga nisu sprijecili da, zbog jedne rijeci medu njima, izgovori 
jednu recenicu koja bi mu donijela vjecnu srecu. 

Ovo druzenje, koje na dunjaluku biva u vidu prijateljstva i medu- 
sobnog potpomaganja, pretvara se u neprijateljstvo nakon sto na 
vidjelo izidu sve istine i covjek zbog toga bude grizao prste kajuci 
se, kao sto nam to Uzviseni Allah kaze: 

«Na Dan kad nevjernik prste svoje bude grizao govoreci: 
'Kamo srece da sam se uz Poslanika Pravog puta drzao! Kamo 
srece, te§ko meni, da toga i toga za prijatelja nisam uzeo! On me 
je od Kur'ana odvratio nakon Sto mi je priopcen bio'» (El-Furkan, 
27.-29.). 



' Buhari, 1 .360; Muslim, 39, 24: Nesai, 2.035; Ahmed, 23. 1 62. 
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I kaze Uzviseni: 

«Tog Dana prijatelji ce jedni drugima neprijatelji biti, osim 
onih koji su se Allaha bojali i grijeha klonili» (Ez-Zuhruf, 67.). 

Allahov prijatelj Ibrahim, HSU, kaze svome narodu: 




«'Vi ste', reie on, 'mimo Allaha kumire prihvatili da biste u 
zivotu na ovom svijetu medusobne prijateljske odnose odrzavali, 
a poslije, na Sudnjem danu, jedni drugih cete se odricati i jedni 
druge cete proklinjati, vatra ce va§e boraviSte biti, i niko vam u 
pomoc nede modi priteci» (El-Ankebut, 25.). 

Ovo je stanje svih koji se druze iz licnih interesa. Medusobno su 
prijatelji sve dok se potpomazu da to ostvare, pa kad to ostvare, onda 
sve postane bol, kajanje i zaljenje. Prijateljstvo se pretvara u 
neprijateljstvo, proklinjanje i medusobno kudenje, jer se licni interes 
pretvorio u zaljenje i patnju. Svakodnevno smo svjedoci na ovom 
svijetu slucajeva ponizenja, kad ljudi bivaju kaznjeni i izlozeni propa- 
sti zbog toga. Neminovno je da se svako prijateljstvo izmedu dvojice 
ljudi i pomaganje u neistini i pokudenom djelu jednog dana pretvori u 
neprijateljstvo i mrznju medu njima. 

Jedino korisno pravilo i kad je u pitanju druzenja glasi da se ono 
zasniva samo na onome sto je dobro i korisno - kao prilikom zajedni- 
ckog obavljanja pet dnevnih namaza, dzume namaza, bajrama, 
hadzdza, izucavanja nauke i poducavanja, dzihada i davanja korisnih 
savjeta. 

Drustvo ljudi treba napustati i ostavljati u svim nedozvoljenim i 
suvisnim poslovima, a ne u dozvoljenim (mubah) postupcima. Ako 
bi, ipak, prilike zahtijevale druzenje u nedozvoljenim poslovima i ne 
bude postojala mogucnost napustanja toga drustva, dobro se mora 
paziti da se ne poistovijeti i ne slozi u onome sta oni rade i cemu 
pozivaju. Treba biti strpljiv spram njihovog uznemiravanja, jer ce ga 
oni sigurno uznemiravati, osim ako nema pomagaca ili dovoljno 
snage da se sam njima odupre. Ali, iza tog uznemiravanja slijedi 
podizanje njegovog ugleda, velicine (postovanja), ljubavi i pohvale 
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od mu'mina i Gospodara svih svjetova. Na drugoj strani, njegovo 
predavanje njima donosi mu prezrenost, mrznju, odvratnost i osudu, 
prvo od njih samih, a onda mu'mina i Gospodara svih svjetova. 

Strpljivost spram njihovog uznemiravanja je bolja i ima ljepsi i 
pohvalniji zavrsetak. Ako, pak, prilike budu zahtijevale prisutnost u 
drustvu u kome se cine dozvoljena ali suvisna djela, neka se potrudi i 
dadne sve od sebe da se sijelo i ta prica svedu na pokornost Uzvise- 
nom Allahu, ako je to ikako moguce. Neka bodri i hrabri sam sebe i 
ojacava svoje srce. Neka se ne obazire na sejtansko nastojanje i 
nadahnuce koje ga sprjecava u tome, prikazujuci to licemjerstvom i 
zeljom za dokazivanjem i pokazivanjem stecenog znanja i svoga 
polozaja. Neka se taj covjek bori odlucno protiv njega, osloni se na 
Allaha i nastoji im usaditi dobro u srca koliko god je to moguce. 

Ako to ne bude bio u mogucnosti, neka svoje srce izdvoji od njih 
kao sto se izvuce dlaka iz tijesta. Medu njima neka bude prisutan, a 
odsutan (prisutan tijelom, a odsutan duhom), blizak, a dalek, i 
pospan, a budan. Neka gleda u njih kao da ih ne vidi, slusa njihov 
govor, ali ga ne registrira, jer je odvojio svoje srce od njih i usmjerio 
ga u najvise sfere, da slavi oko Arsa Gospodara svjetova sa cistim i 
nebeskim dusama. Navedeno stanje je najteze i najnapornije i to 
moze postici samo onaj kome Allah olaksa. Izmedu roba i postizanja 
toga stanja je da iskreno vjeruje u Uzvisenog Allaha, stalno Mu se 
utice i baci se pred Njegova vrata ponizan i ispruzen. To se moze 
postici samo iskrenom ljubavlju, neprestanim zikrom (spominjanjem 
Uzvisenog Allaha) srca i jezika i izbjegavanjem ostalih osobina koje 
zamucuju srca, a koje cemo spomenuti. Ovaj dar se moze dobiti samo 
dobrim djelima, snagom koju podari Uzviseni Allah, istinski jakom 
voljom i neprivrzenoscu nikom osim Uzvisenom Allaha. A Uzviseni 
Allah najbolje zna. 
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Srce kvari plovidba morem nade. Ona je more koje nema obala. 
To je more kojim plove oni koji su prokockali cijeli svijet, kao sto je 
receno: Nada je glavnica kapitala onih koji su bankrotirali. Roba 
njegovih (morskih) putnika su sejtanska obecanja i apsurdne i lazne 
iluzije. Valovi laznih nadanja i nestvarnih imaginacija neprestano se 
poigravaju sa onima koji plove tim morem, a svako od njih je u 
posebnom stanju. Neki od njih zude za snagom i vlascu, neki mastaju 
o obilasku svijeta i gradova, a neki zele novae i bogatstvo. Ko zivi u 
nadi zamisli sebi sliku onoga sto zeli i za cim zudi te kako ce uspjeti 
to postici i pocne osjecati slast u tome dok je u torn svom stanju, a 
trgne se iz njega i vidi da u svom posjedu ima samo hasuru. 

S druge strane, ko posjeduje zelju za visim ciljevima zudi za 
znanjem i vjerovanjem i poslovima koji ce ga primaci i pribliziti Uzvi- 
senom Allahu. 

Njegove nade su vjera, svjetlo i mudrost, a nade onih (prije 
spomenutih) su prijevara i obmana. 

Allahov Poslanik, pohvalio je onoga ko se nada i prizeljkuje 
neko dobro. Ponekad je torn covjeku odredio nagradu poput nagrade 
onome koji to dobro djelo uradi, kao kad neko kaze: «Kad bih imao 
novca, radio bih kao ta i ta osoba koja se, sa svojom imovinom, boji 
svoga Gospodara i pomaze i pazi svoju rodbinu i izdvaja iz imovine 
obavezni dio». Kaze Poslanik, Sfc: "Ova dvojica imaju istu nagradu"} 

POTPUNO OSTAVLJANJE PRIVRZENOSTI 
BILO CEMU OSIM ALLAHU 

Treca osobina koja kvari srce jest povezivanje i privrzenost bilo 
cemu osim Allahu, Jfe. Ovo, zasigurno, najvise kvari srce. 

Ne postoji nista stetnije po srce od ovoga, niti ga ista vise sprje- 
cava da postigne svoju korist i srecu od ovoga. Kad se neko posveti 
bilo cemu osim Allahu, iSfe, onda ga Allah prepusti tome. Ponizi ga i 
porazi preko onoga cemu se posvetio. Mimoici ce ga zadobijanje 
svega sto mu je bio pripremio Uzviseni Allah, a sve zbog privrzenosti 



1 Tirmizi, 2.325; Ibn Madze, 4.228; Ahmed, 1 7.563. 
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i usmjeravanja nekome drugom osim Njemu. Od Allaha nece imati 
nikakve nagrade, a nece postici ono cemu se nadao od onoga za koga 
se vezivao i kome se usmjeravao. Uzviseni Allah kaze: 



«I oni mimo Allaha prihvataju bozanstva da im budu snaga. 
A ne valja tako! Bozanstva ce poreci da su im se klanjali i bit ce 
im protivnici» (Merjem, 81.-82.). I kaze Uzviseni: 



«Vec pored Allaha druge bogove prihvataju u nadi da ce im 
oni na pomoci biti; oni im, medutim, nece modi pomoci, a oni su 
njima poslusna vojska» (Jasin, 74.-75.). 

Podrsku ce izgubiti najvise oni koji su se vezivali za bilo sto 
mimo Uzvisenog Allaha. Dobra sreca i uspjeh koji su propustili, veci 
su od onoga sto su dobili od onoga kome su bili odani, a ko je i sam 
podlozan nestanku i propasti. Primjer toga ko je privrzen nekome 
mimo Uzvisenog Allaha je kao primjer onoga koji trazi hlad od 
vrucine ili zastitu od hladnoce u paukovoj kuci. A paukova kuca je 
najslabija kuca. 

Opcenito, osnova sirka (pripisivanja Allahu druga) jest privrze- 
nost bilo cemu i bilo kome osim Uzvisenom Allahu. Ko to bude 
radio, dozivjet ce osudu i ostat ce bez podrske, kao sto kaze Uzviseni 
Allah: 



«Ne stavljaj uz Allaha nekog drugog boga - da ne bi osudu 
zasluzio i bez podrSke ostao» (El-Isra, 22.). 

Ako tako uradis, bit ces kuden i niko te nece hvaliti, bit ces bez 
podrske i niko ti u pomoc nece priteci. Neki ljudi budu potcinjeni ali 
hvaljeni, kao sto je to s onim ko je neosnovano potcinjen. Neki budu 
pokudeni i pomognuti, kao sto je onaj ko je potcinjen i neosnovano u 
necijoj vlasti. Ima i onih koji su hvaljeni i pomognuti, kao sto su oni 
koji s pravom dobiju vlast i upravu. Musrik koji je odan necem 
drugom mimo Uzvisenog Allaha je najgori medu cctiri nabrojane 
vrste: nije ni hvaljen, a nije ni pomognut. 
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Srce kvari i hrana. Ona hrana koja kvari i lose utice na srce 
dijeli se na dvije vrste. 

Prvo: Ono hrana koja ga kvari zbog svoje supstance i biti, kao 
sto je zabranjena hrana. Ona se, opet, dijeli na zabranjenu hranu koja 
se tice prava Uzvisenog Allaha, kao sto su strv, krv i svinjsko meso te 
meso divljih zivotinja koje imaju ocnjake i meso ptica koje imaju 
kandze, i zabranjenu hranu koja se tice prava stvorenja, kao sto je 
ukradena, uzurpirana i oteta hrana i svaka druga koja je uzeta bez 
zadovoljstva njenog vlasnika, bilo nasilno ili se vlasnik stidio i 
ustrucavao da to kaze. 

Drugo: Ona hrana koja kvari srce zbog kolicine i pretjerivanja, 
kao sto je to prekomjernost u konzumiranju dozvoljene hrane i prezasi- 
cenost koja otezava da cini djela koja predstavljaju pokornost Gospo- 
daru. Ona ga zaokupi bavljenjem zadovoljavanja stomaka i njegovih 
zelja sve dok to ne postigne. Kad to postigne, onda zaokupi srce 
poslovima upravljanja tim zeljama i zastite od stetnih posljedica 
prejedanja. Potom se jave i nadvladavaju ga zelje i prohtjevi i prosire 
putevi prilaska prokletog sejtana. Sejtan kola po covjeku kao sto kola 
krv u venama. Post je taj koji mu stjesnjava puteve i prolaze, a preje- 
danje prosiruje prolaze i puteve. Onaj ko mnogo jede, mnogo pije, i 
gubi mnogo. U poznatom hadisu se navodi: "Covjek ne napuni goru 
posudu od svoga stomaka. A dovoljno mu je nekoliko zalogaja koji ce 
ga odrzati uspravnim. A ako mu to ne bude dovoljno, neka napuni 
jednu trecinu hranom, jednu trecinu picem ijednu trecinu neka ostavi 
za disanje" } 

SPAVANJE NEMARNIH 

Peta osobina koja kvari srce jest prekomjerno spavanje koje 
umrtvljuje srce, tijelo cini teskim, unistava vrijeme i izaziva veliki 
nemar i lijenost. Ima spavanja koje je veoma pokudeno i ono koje 
steti, a nikako ne koristi tijelu. Najkorisnije spavanje je kad za time 
imamo najvecu potrebu. San u prvom dijelu noci je mnogo bolji i 
korisniji od sna u drugom dijelu noci. Podnevski san je korisniji od 
sna na pocetku i na kraju dana. Kad god se spava blizu pocetka ili 



1 Tirmizi, 2.380; lbn Madze, 3.349; Ahmed, 1 6.735. 
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kraja dana, korist od njega se umanjuje i povecava steta. Ovo je 
narodito izrazeno pri spavanju u ikindijskom vremenu i ujutro, osim 
kad su u pitanju oni koji su proveli noc bdijuci. 

Neki smatraju mekruhom spavanje izmedu sabahskog namaza i 
izlaska Sunca. To je vrijeme ubiranja plodova i to vrijeme treba 
provesti u priblizavanju Gospodaru, sto kod sljedbenika Puta ima 
poseban zna£aj. Cak ako su i cijelu noc proveli u ibadetu, u puto- 
vanju ka Njemu, ne dozvoljavaju da se u torn vremenu obustavi to 
putovanje, sve dok Sunce ne izide. To vrijeme je klju£ i podetak 
dana. To je vrijeme spustanja nafake (rizka), sudjelovanja u njoj te 
silaska bereketa. Od toga vremana nastaje dan i tretman toga vremena 
odnosi se na cijeli dan. Zato, spavanje u torn vremenu treba biti sliSno 
spavanju onoga ko je prisiljen na spavanje. 

Zna£i, najumjereniji i najkorisniji san je san u prvoj polovini i 
zadnjoj sestini noci, a to je period od osam sati. To vrijeme je, prema 
misljenju ljekara, najoptimalnije za spavanje. Sve sto se pridoda ili 
oduzme od ove duzine sna, smatraju oni, utiSe na poremecaj cudi 
simetridno duzini ili kratkoci spavanja. 

U spavanje od koga nema koristi ubraja se i spavanje podetkom 
noci, to jest odmah po zalasku Sunca i sve dok nestane njegovoga 
crvenila na obzoiju. Spavanje u ovom vremenu je Allahov Poslanik, 
0, smatrao mekruhom, pa je ono mekruh iz vjerskih i medicinskih 
razloga. 

Kao sto intenzivno spavanje izaziva mnoge nedace, tako njegovo 
izbjegavanje i nespavanje izaziva jos vece nedace: losu i krutu cud, 
dusevni poremecaj, presusivanje posebne svjezine, koja je neophodna 
za razumijevanje i djelovanje (rad). Isto tako, proizvodi opake bolesti 
zbog kojih onaj koji oboli nema koristi od svoga srca, a ni od svoga 
tijela. Univerzum opstoji samo zbog ravnomjernosti. Ko se bude 
cvrsto drzao umjerenosti, zadobit ce dio koji mu pripada od svih 
mogucih dobara. A samo je Allah Taj od Kojega se treba traziti 
pomoc. 



410 



STEPEN SKLAN JAN J A POD 
ALLAHOVU ZASTITU 

(ITISAM) 

Potom srce dolazi na stepen pridrzavanja i sklanjanja pod 
Allahovu zastitu. 

Pridrzavanje i sklanjanje se sastoji od sklanjanja pod Allahovu 
zastitu i cvrstoga drzanja za Allahovo uze. Rekao je Uzviseni Allah: 

«Svi se cvrsto drzite za Allahovo uze i ne razjedinjujte se» 

(Ali-Imran, 103.)- 1 kaze Uzviseni: 

«l u Allahovu zaStitu se sklonite. On je Gospodar va§, i to 
kakav Gospodar i kakav za§titnik» (El-Hadzdz, 78.). 

I'tisam ide na oblik ifti'al od imenice el- 'isme, a znaci drzanje 
za ono sto ce te zastititi i sacuvati od onoga sto treba izbjegavati i 
cega se treba bojati. Dakle, el- 'isme je u znacenju rijeci el-himje 
(cuvanje, zastita). A infinitiv el-i'tisam znaci isto sto i el-ihtima', to 
jest sklanjanje u neciju zastitu. Odatle se utvrde nazivaju el- 'avasim 
zato sto pruzaju mogucnosti odbrane i zastite. 

Kormilo ovodunjalucke i ahiretske srece je u sklanjanju pod 
Allahovu zastitu i cvrsto drzanje za Njegovo uze. Zasigurno se nece 
spasiti onaj ko se ne bude drzao ovoga dvoga. Sto se tice cvrstoga 
drzanja za Allahovo uze, ono nas cuva od zabluda i stranputica. 
Sklanjanje pod Allahovu zastitu nas cuva od propasti. Putnik Allahu 
je poput putnika koji ide putem ka svome cilju. Potrebna su mu 
uputstva o torn putu kao i to da put bude siguran. Ako to dvoje ne 
postoji, nece moci stici do zeljenog cilja. Putokaz mu je dovoljna 
garancija da ce biti sacuvan od stranputica i upucen na pravi put, a 
oprema, snaga i oruzje su mu potrebni da bi se zastitio od nesreca i 
drumskih razbojnika. 
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Cvrsto drzanje za Allahovo uze pruza covjeku uputu i slijedenje 
putokaza. Sklanjanje pod Allahovu zastitu daje snagu, opremu, oruzje 
i sredstva neophodna za put. Zbog svega nabrojanog, razisli su se 
nasi dobri prethodnici iz prvih generacija (ehlus-selef) kad su u 
pitanju izrazi koji se odnose na cvrsto drzanje Allahovog uzeta, 
nakon sto su svi ukazali na ovo navedeno znacenje. 

Ibn Abbas, r.a, kaze: "Cvrsto se drzite Allahove vjere". 

Ibn Mes'ud kaze: "To je zajednica (dzema'at)" i dodaje: "Cvrsto 
se drzite dzema'ata, jer je to Allahovo uze za koje nam je naredeno 
da se drzimo. Ono sto prezirete kad ste u dzema'atu i pokornosti, 
bolje je od onoga sto volite kad ste razjedinjeni". 

Mudzahid i Ata' kazu da ajet znaci: "Drzite se preuzete obaveze 
prema Allahu". Katade, Seuddi i mnogi mufessiri (tumaci Kur'ana) 
smatraju daje to Kur'an. 

Mukatil kaze: "Drzite se Allahovih naredbi i pokornosti Njemu, i 
ne razjedinjujte se kao sto su se razjedinili jevreji i krscani". 

U Muvetta'u se navodi hadis koji prenosi Malik od Suhejla ibn 
ebi-Saliha, a on od svoga oca, a on od Ebu Hurejre, da je Allahov 
Poslanik, 0, rekao: "Allah je s vama zadovoljan u trome i srdi ga 
troje. Zadovoljan je da Mu robujete i nikoga Mu ravnim ne smatrate, 
da se svi cvrsto drzite za Allahovo uze i da savjetujete one koje vam 
Allah postavi za predvodnike. Srde ga vase rijeci culakazala, 
rasipanje imovine i mnogo pitanja". 1 

Cvrsto drzanje za Allahovo uze je pridrzavanje pokornosti Njemu 
iz paznje usmjeravane na izvrsavanje Njegovih naredbi. 

Pod paznjom usmjerenom na izvrsavanje Njegovih naredbi 
mislimo na izvrsavanje onoga sto spada u pokornost, zato sto je to 
Uzviseni Allah naredio i to voli, a ne zbog pukog obicaja ili drugog 
razloga i motiva osim izvrsavanja naredbi. Tako, Talk ibn Habib o 
bogobojazbosti (takva) kaze: "To su djela iz pokornosti Allahu, da uz 
pomoc Allahovog svjetla zadobijes Njegovu nagradu, i to je 
odustajanje od nepokornosti Allahu iz straha od Njegove kazne". 

Ovo je pravi iman (vjerovanje) i nadanje u Allahovu nagradu, na 
sta nam je ukazao Allahov Poslanik, 0, rijecima: "Ko isposti ramazan 



1 Muslim, 1.715; Ahmed, 8.501 . 8.581. 
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s cvrstim imanom nadajuci se Allahovoj nagradi"; "Ko u namazu 
probdije noc Lejletul-Kadr sa cvrstim imanom nadajuci se Allahovoj 
nagradi, bit ce mu oprosteni raniji grijesi". 2 

Post i provodenje noci u namazu su pokornost i iman proistekli 
iz paznje u izvrsavanju Njegovih naredbi. Iskrenost motiva je da 
iman bude naredbodavac i nista drugo mimo njega, a ihtisab 
(spomenut u hadisu) je nada i zelja za Allahovom nagradom. 

Cvrsto drzanje za Allahovo uze (i'tisam bihablillah) stiti od novo- 
tarija i nedozvoljenih poslova, a Allah, 3fe, najbolje zna. 

Sklanjanje pod Allahovu zastitu (i'tisam bihablillah) znaci 
oslanjanje na Njega, uzimanje zastite i utocista kod Njega te da 
covjek trazi od Njega da ga zastiti, brani, cuva, od njega otklanja sve 
sto mu moze stetiti. Plod "drzanja za All aha" ]q zastita koju On pruza 
covjeku. Allah je doista Taj Koji stiti vjernike. Allah od svog roba 
vjernika, kad se skloni pod Njegovu zastitu, otkloni bilo koji uzrok 
koji ga vodi u propast i zastiti ga od toga. Allah ga zastiti od strasti, 
onoga sto je sumnjivo, smicalica njegovih neprijatelja, znanih i 
neznanih, i od zla samoga sebe. Zastiti ga od posljedica cunilaca zla 
koji vec postoje, i to prema jacini i cvrstini njegovog pouzdanja i 
oslanjanja na Njega. Tako ga zaobidu uzroci propasti i Uzviseni 
Allah otkloni od njega rezultate i posljedice toga, On od njega otkloni 
odredenje odredenjem, htijenje htijenjem i zastiti ga Sobom od Sebe. 

STEPENI OSLANJANJA I SKLANJANJA 
POD ALLAHOVU ZASTITU 

Tri su kategorije oslanjanja na Allaha. Prva je oslanjanje obicnoga 
svijeta samim tim sto cuju (saznaju) za naredbe ili zabrane. Oni to 
rade iz pokornosti i poniznosti, vjerujuci u obecanja i prijetnje i uvaza- 
vajuci te narebe i zabrane. Svoje postupke temelje na cvrstom ubjede- 
nju i nepristrasnosti. 

Obicni svijet se, dakle, oslanja na Allaha samim tim sto mu od 
Allaha dodu saznanja, prihvatajuci ih bez bilo kakve rasprave. Napro- 
tiv, oni odmah u to povjeruju i postuju i pokoravaju se naredenjima i 
zabranama i potvrduju i vjeruju u istinitost prijetnji i obecanja. Svoje 
postupke temelje na cvrstim uvjerenjima (jekinu), a nikako na 



1 Buhari, 38; Muslim, 760; Tirmizi, 683; Nesai, 2.203; Ebu Davud, 1 .372. 

2 Buhari, 35; Muslim, 760; Tirmizi, 683; Nesai, 2. 1 98, 2.202; Ebu Davud, 1.371. 
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sumnjama i kolebanjima, niti slijedenjem rezervnog puta, kao sto 
pjesnikkaze: 

Astrolog i Ijekar smatraju 

Da tijela bid nece prozivljena. Rekao sam njima: 

Ako su tacne vase rijecija nisam gubitnik, 

A ako moje rijeci budu tacne, onda ste vi pravi gubitnici. 

Ovo je put oni koji sumnjaju i onih koji su u nedoumici, koji 
uzimaju s rezervom naredbe i zabrane. Ovaj put ih nece zastiti od 
Allahove kazne, niti ce sljedbenik ovog puta zadobiti srecu, a nece ga 
ni dovesti do sigurnoga mjesta. 

A sto se tice nepristrasnosti, na kojoj temelje svoje odnose s 
drugima, ona je u poslovima koji se ticu njih i Allaha te njih i Njego- 
vih stvorenja. 

Nepristrasnost u njihovom odnosu spram Allaha se, pak, ogleda 
u tome da ubudijjetu (robovanju Allahu) dadnu njegova prava i da ne 
pokusavaju sebi pripisati svojstva njihovoga Gospodara kao Boga, 
koja nisu svojstvena ljudima, kao sto su velicanstveriost i svemoc. 

U nepristasnost prema svome Stvoritelju spada i to da se covjek 
ne zahvaljuje na blagodatima nikome drugom zaboravljajuci Njega i 
da ih koristi u grijesenju i neposlusnosti prema Njemu. 

NEPRIVRZENOSTI 

Pridrzavanje odlicnika je darezljivo obasipanje ostalih stvorenja 
lijepim ponasanjem i odlucno odbacivanje svih vidova privrzenosti 
njima. 

Lijep ahlak (ponasanje) i prociscenje duse plemenitim moralom 
ukazuju na prostrasnost srca, plemenitost duse i narav te osobe. Uz 
ovakve karakteristike, covjek sprjecava i podnosi uznemiravanja. 

Odlucno odbacivanje svih vidova privrzenosti se ogleda u covje- 
kovoj potpunoj odlucnosti da odbaci privrzenosti i javno i tajno odu- 
stajanje od njih. 

Osnova toga je u odbacivanju nevidljivih tajnih vidova privrze- 
nosti. Kad ih covjek odbaci, onda mu ne moze stetiti vidljiva, javna 
privrzenost. Sve dok se imetak nalazi u tvojim rukama a ne u srcu, on 
ti ne moze stetiti, ma koliki on bio. A kad on to postane u tvome srcu, 
stetit ce ti, pa makar u rukama nemao nikakvog imetka. 
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Imami Ahmed je bio upitan: "Moze li covjek biti zahid 
(pobozan, asket) a da ima hiljadu dinara?" On je odgovorio: "Da, pod 
uvjetom da se ne raduje kad se taj novae uveca i ne zalosti kad se 
smanji". 

Moguce je da je Imami Ahmed - Allah mu se smilovao - mislio 
na radost uobrazenog i obijesnog covjeka. Nije moguce da Imami 
Ahmed prezire radost mu'mina spram blagodati koje on cijeni i na 
kojima zahvaljuje Allahu, koristeci ih na najljepsi nacin, onako 
kako to Allah voli i cime je zadovoljan. 

Zbog toga su ashabi bili najveci zahidi na ovome svijetu, bez 
obzira koliko su bogatstva posjedovali. 

Sufjan es-Sevri je bio upitan: "Moze li biti zahid onaj koji posje- 
duje bogatstvo?" Odgovorio je: "Da, ako bude zahvaljivao na uveca- 
nju svoga bogatstva, a prilikom njegovoga smanjenja se zahvaljivao i 
bio strpljiv". 

Prekidanje vidljivih (javnih) vidova privrzenosti biva u dva 
slucaja: kad se covjek boji da ce ta privrzenost nasteti njegovoj vjeri 
ili kad u njoj ne bude pretezuca korist. Potpunost toga se ogleda u 
prekidanju svih vidova privrzenosti koji bivaju poput kuka na putu i 
koje ga sprjecavaju da prede put. Te kuke su strasti i sumnjive 
stvari, a nece mu stetiti sve osim toga sto se zakaci za putnika. 

Vrhunac privrzenosti i pouzdanja u Uzvisenog Allaha se postize 
blizinom. Jer, nema sumnje da se rob priblizava svome Gospodaru i 
da se Gospodar priblizava njemu. Priblizavanje roba svome Gospo- 
daru nalazimo u rijecima Uzvisenog: 



«...Cini sedzdu i priblizi se Gospodaru svome» (El-'Alek, 19.). 

Kao i u hadisi-kudsijjama: "Ko se meni priblizi za jedan pedalj, 
ja mu se priblizim za arsin..." 1 "Moj rob Mi se ne moze bolje 
pribliziti nicim od izvrsavanja onoga sto sam naredio. Moj rob Mi 
se neprestano priblizava dobrovoljnim djelima sve dok ga ne 
zavolim. A kad ga Ja zavolim, postanem njegov sluh, kojim slusa, 
njegov vid, kojim gleda, njegova ruka, kojom prihvata, njegove 



Buhari, 7.405, 7.536; Muslim, 2.675; Tirmizi, 3.603; Ibn Madze, 3.822. 




415 



STEPEN SKLANJANJA POP ALLAHOVU ZA&TITU 



noge, kojima se krece. Pomocu Mene slusa, pomocu Mene vidi, 
pomocu Mene rukom prihvata i pomocu Mene se krece" .' 

U vjerodostojnom hadisu se prenosi da je Allahov poslanik, 0, 
rekao: "Gospodar najblize bude svome robu u dubini zadnje trecine 
noci" 2 

U drugom hadisu se kaze: "Rob bude najblize svome Stvoritelju 
dok je na sedzdi"? 

Takoder se prenosi od Allahovog poslanika, da je rekao: 
"Kad su se povisili glasovi ashaba prilikom donosenja tekbira na 
jednom putovanju sa Allahovim Poslanikom, 0, rekao im je: "Ljudi, 
obuzdajte se. Vi, uistinu - ne dozivate ni gluhog, ni odsutnog. Onaj 
Kojeg dozivate cuje i blizu je. Blize vam je od vrata vase deve". 4 



' Buhari, 6.502; Ahmed, 25.661. 

2 Tirmizi, 3.579; Nesai, 572; Ibn Madze, 1.251. 

3 Muslim, 482; Nesai, 1.137; Ebu Davud, 875; Ahmed, 9.165. 

4 Buhari, 2.992, 4.205; Muslim, 2.704; Ebu Davud, 1.526; Ahmed, 19.026. 
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UZVISENOM ALLAHU 



(FIRAR) 



Jedan od stepena Samo Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc 
molimo je i stepen pozurivanja Allahu. Rekao je UzviSeni Allah: 



«Zato, pozurite Allahu» (Ez-Zarijat, 50.). 

Pravi smisao pozurivanja Allahu je bjezanje od necega ka 
necemu. Dijeli se na dvije vrste: pozurivanje sretnih i pozurivanje 
nesretnih. 

Pozurivanje sretnih je pozurivanje ka UzviSenom Allahu, a 
pozurivanje nesretnih je pozurivanje od Njega, a ne Njemu. 

Pozurivanje od Njega ka Njemu je pozurivanje njegovih evlija 
(bogougodnika). Ibn Abbas, r.a, kaze o rijecima Uzvisenog «Zato, 
pozurite Allahu»: "Pozurite (pribjegnite) od Njega ka Njemu i postu- 
pajte prema onome sto predstavlja pokornost svih poslova prema 
Njemu". Sehl ibn Abdullah kaze: "Pozurite od svega sto je mimo 
Allaha ka Allahu". Ostali kazu: "Bjezite od Allahove kazne ka Njego- 
voj nagradi sa imanom i pokornoScu". 

Najjednostavniji (najminimalniji) vid pozurivanja je pozurivanje 
od neznanja ka znanju uvjerenjem i zalaganjem (djelom); od lijenosti 
ka agilnosti trudom i odlucnoscu; i od tjeskobe ka sirini (prostranstvu) 
povjerenjem i nadom. 

Neznanje (dzehl) se dijeli na: nepoznavanje korisnog znanja i 
neizvrSavanje poslova o tome znanju i onome sto ono zahtijeva. Obje 
vrste spadaju u neznanje, u jezickom, opcepoznatom, vjerskom i 
suStinskom smislu. Rekao je Musa, 



«Ne dao mi Allah da budem neznalica» (El-Bekare, 67.), kad 
mu je rekao njegov narod: 
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...lj^>tiii;»yli...> 

«Uzima§ li to ti nas za salu?», to jest: Ismijavas li se ti s nama? 
Jusuf, i&\ rekao je: 

«I ako Ti ne odvratiS od mene lukavstva njihova, ja mogu 
prema njima naklonost osjetiti i lahkomislen postati» (Jusuf, 33.), 
to jest: Mogu pociniti ono sto si mi zabranio. Uzviseni Allah kaze: 

< . . .j\&?Uy^^jto$$ 

«Allah prima pokajanje samo od onih koji uiine kakvo hrd- 
avo djelo iz neznanja, a potom se brzo pokaju» (En-Nisa, 17.). 

Katade je rekao: "Ashabi Allahova Poslanika, 0, slozili su se u 
tome da se u neznanje ubraja sve sto predstavlja neposlusnost (grijeh) 
prema Allahu". Drugi su rekli: "Ashabi su se usaglasili u tome da je 
neznalica (dzahil) svako ko je neposlusan (ko grijesi) prema Uzvise- 
nom Allahu". 

Spomenuto pozurivanje je posljedica dviju vrsta neznanja: 
neznanja sticanjem znanja ubjedenjem, spoznajom i razboritoscu; i 
neznanja poslova ka korisnom radu i dobrom djelu sa cvrstom namje- 
rom i zalaganjem. 

Potom covjek treba pozuriti od pozivaca lijenosti ka pozivacu 
na rad agilnoscu, revnoscu i trudom. 

Revnost (dzidd) ovdje znaci iskreno djelo i njegovu cistotu od 
primjesa malaksalosti, odugovlacenja sa obecanjima i nemar. 

Sve se to podvodi pod rijeci: uradit cu, mozda i moguce je, koje 
najvise stete covjeku. To je stablo koje daje plodove propasti i 
pokajanja. 

Razlika izmedu revnosti i odlucnosti je u tome sto je odlucnost 
iskrenost i prikupljanje volje (htijenje), a revnost je iskrenost u cinjenju 
djela i ulaganje napora na njegovom izvrsenju. Allah, Slavljeni i 
Uzviseni, nareduje cvrsto i odlucno prihvatanje Njegovih naredbi, pa 
kaze: 

«Snazno prihvatite ono Sto smo vam dali» (El-Bekare, 63.). 
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1 kaze: 




«I Mi mu na plocama napisasmo pouku za sve, i objasnjen je 
za svasta. Primi in svojski» (El-A'raf, 1 45.)- 

1 kaze: 

«0 Jahja, prihvati Knjigu odluino» (Merjem, 1 2.), to jest: 
Prihvati je revnosno, uz marljivost i odlucnost, a ne kao onaj ko 
uzme nesto sto mu se nareduje, ali sa oklijevanjem i mlitavoscu. 

Potom covjek bjezi od tjeskobe u prsima koju izazivaju brige, 
tuga, zalost i strahovi, onoga sto ga obuzima u zivotu na ovome 
svijetu i sto dolazi od njegove duse, te od onoga sto ne dolazi od 
duse nego se tice njegovih interesa i interesa onih koji su s time u 
direktnoj vezi, kao i od onoga sto je u vezi sa njegovom imovinom, 
tijelom, porodicom i neprijateljima. On od stijesnjenosti prsa koju su 
izazvale sve ove pojave bjezi ka sirini prostranstva pouzdanja u 
Uzvisenog Allaha, istinskom oslanjanju na Njega, iskrenom nadanju 
da ce prema njemu lijepo postupati i ocekivanju da ce iz Njegove 
dobrote i milosti dobiti ono cemu se nada. Najljepsa uzrecica obicnog 
svijeta glasi: Nema brige uz Allaha. Uzviseni Allah kaze: 

«A onome koji se Allaha boji, On ce izlaz dati i opskrbit ce 
ga odakle se i ne nada» (Et-Talak, 2.-3.). 

Rebi' ibn Husejm je rekao: "Dat ce mu izlaz iz svega sto ljude 
pritisce". 

Ebul Alije je rekao: "Naci ce mu izlaz iz svake poteskoce". Ovo 
se odnosi na sve ovodunjalucke i ahiretske tjeskobe i poteskoce. A 
El-Hasan el-Basri je rekao: "Dat ce mu izlaz iz onoga sto mu je 
zabranio". 




«...A onome koji se Allaha boji, On mu je dovoljan...» (Et 

Talak, 3.). 
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To jest, On je dovoljan onome ko ima povjerenja u Njega u 
svim poslovima i potrebama. On ga stiti od svega sto ga zaokuplja. 
Rijec el-hasbu u ajetu znaci da je Allah dovoljan, da je zastitnik; 
kao sto kaze: 

«...Dovoljan nam je Allah...» (Et-Tevba, 59.). 

Kad god covjek bude imao lijepo misljenje o Allahu, iskrenu i 
lijepu nadu u Njega i istinski se osloni na Njega, Allah mu uistinu 
nikad nece iznevjeriti tu nadu. Uzviseni Allah nikad ne iznevjeri 
nadu onoga koji se od Njega nada, niti zanemari djela onoga koji 
radi. U navedenim ajetima je pouzdanje i lijepo misljenje oznaceno 
kao izlaz iz tjeskobe, kao sirina. Uistinu, nakon imana, nista ne 
otvara dusu i ne cini covjeka sirokogrudijim od pouzdanja u Allaha, 
nade u Njega i lijepog misljenja o Njemu. 

OSLOBADANJE OD PREOKUPACIJA 
I ZELJA DUSE 

Najveci vid bjezanja je bjezanje od forme ka bitnom i od preoku- 
pacija ka lisavanju od njih. Posjednici cvrste odluke na putovanju ne 
zadovoljavaju se formom i vanjstinom djela i svoj put prelaze samo 
spoznajom njihove sustine i biti. Ovu sposobnost ne posjeduju bezbo- 
znici i drumski razbojnici, oni koji taj put presijecaju, koji, kad 
spoznaju da je sustina i bit djela ono sto se trazi, a ne oblici, forma i 
pojave, kazu: Usresredit cemo nase preokupacije na cilj i sustinu. Mi 
nemamo potrebe za njihovom formom i vanjskim izgledom. Stavise, 
zaokupljenost formom je zaokupljenost sredstvom umjesto ciljem te 
zaokupljenost od onoga sto je potrebno samo po sebi onim sto je 
potrebno zbog necega drugog. Njih zaslijepi kad na torn putu vide 
one koji se drze forme djela i njegove vanjstine, ne vodeci brigu o 
smislu, znacenju i sustini. Tako sebe smatraju plemenitijim od tih 
osoba, a svoje ambicije uzvisenijim te smatraju da su zaokupljeni 
sustinom, a drugi vanjstinom. Poremecaj nastaje propustom jednih i 
pretjerivanjem drugih. 

Rezime ovog pitanja se ogleda u tome da su ga jedni lisili svrhe, 
tajnovitosti, cilja i sustine, dok su ga drugi lisili oblika. Smatrali su da 
ce spoznati njegovu sustinu bez potrebe za formom i vanjstinom i 
nisu stigli nigdje osim u nevjerstvo (kufr) i bezboznistvo (zendeka). 
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Oni su porekli nuzno znanje s kojim su dosli poslanici. Prema tome, 
oni su nevjernici, bezboznici i licemjeri. A drugi su ograniceni i 
nepotpuni. I jedni i drugi smatraju da se ovo pitanje prije tice srca 
nego organa. Srce, u ovom slucaju, treba biti pokorno, bas kao i ostali 
organi, a remecenje pokornosti srca je na stepenu remecenja poko- 
rnosti organa. 

Pristalice ovakvog misljenja i stava su odlicnici iz redova 
vjernika, ucenjaka i onih koji su postigli spoznaju, koji upotpunjuju 
svoj bijeg bijegom od svih vidova preokupacije duse ka potpunoj 
lisenosti forme i materije. Ove preokupacije koje su dusi nepotrebne 
poznaju samo oni koji su se posvetili spoznaji Uzvisenog Allaha, 
Njegove nakane i prava nad stvorenjima, te oni koji su se posvetili 
spoznaji svoje duse, djela njihovih nedostataka. Mozda, u slucaju 
nekih ljudi, uzviseni ciljevi i teznje budu nepotrebne preokupacije u 
slucaju drugih ljudi koji od njih bjeze Uzvisenom Allahu i od Njega 
traze oprost zbog toga. Oni to smatraju preprekom izmedu sebe i 
onoga cemu teze. 

Termin el-hazz (zelja, teznja duse) sve je osim Allahove vjerske 
nakane u pogledu tebe, bez obzira sta to bilo. To ne prestaje biti ili 
zabranjeno (haram) ili pokudeno (mekruh) ili dozvoljeno (mubah) ili 
pohvalno (mustehab) od cega je nesto drugo draze Allahu. Ovo se 
moze razlikovati samo na stepenu temeljite upucenosti u znanje o 
Allahu i Njegovim naredbama i znanju o dusi i stanjima i svojstvima. 

Na tome stepenu covjeku biva jasna razlika izmedu teznji i prava 
duse, te on bjezi od preokupacija ka potpunoj oslobodenosti od njih. 
Ovo se ne odnosi na vecinu ljudi, jer oni robuju Allahu na osnovu tih 
teznji i na osnovu onoga sto zele od Njega. 

Opcenito gledano, ko je osloboden spomenutih teznji ne zadovo- 
ljava se time da nade smiraj u bilo cemu drugom osim u Allahu, niti 
se raduje onim sto je dobio od bilo koga osim od Allaha; niti se 
zalosti za onim sto ga je proslo od bilo koga drugog osim od Allaha; 
niti se smatra neovisnim zbog visokog polozaja, koji on ili drugi 
takvim smatraju, osim sa Allahom. Ne treba mu bilo sta osim Allaha. 
Ne raduje se nicemu drugome osim izvrsenju poslova kojima je Allah 
zadovoljan. Ne zalosti se nicim osim onim sto je kod Allaha propu- 
stio. Ne boji se niceg drugog osim od gubitka Allahovoga nadzora i 
Njegovoga zaklanjanja od njega. Sav on obitava uz pomoc Allaha, 
sav je predan Allahu i sav je sa Allahom. Njegov put je uvijek 
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usmjeren ka Allahu. Zbog Njega je podigao svoj bajrak i ka Njemu 
zuri i samo je prema Njemu usmjerio svoje zelje i po njima radi. 
Preoku-pacije ga pozivaju sebi, a on odgovara: Ja zelim Onoga od 
Kojega kad nesto dobijem, to u potpunosti dobijem, a kad nesto 
propustim, to u cijelosti propustim. On je sa Allahom potpuno 
neovisan (Slobodan) od ostalih stvorenja, sa Njegovim stvorenjima 
potpuno Slobodan od samog sebe, a sa naredbama potpuno Slobodan 
od preokupacija koje se nadmecu s tim naredbama. A sto se tice 
preokupacija, koje pomazu u naredbama, one covjeka ne skidaju sa 
polozaja na kome se nalazi, a niti ga udaljavaju od pogleda i paznje 
njegovoga Gospodara. 

Ovo je, isto tako, jedna od pogreski nekih sejhova, koji su smatrali 
da htjeti nesto preko potrebe (hazz) predstavlja nedostatak htijenja. 

Konstatiramo dvije vrste preokupacija. Jedna se takmici sa nare- 
dbama, a druga ih osnazuje i pomaze u njihovom izvrsavanju. Prva 
vrsta je pokudena, a druga pohvaljena i njeno podsticanje se ubraja u 
potpuni ubudijjet (robovanje Allahu). 
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(SEMA') 

I stepen slusanja (es-sema') jedan je od stepena Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 

Slusanje je glagolska imenica, kao sto je i bojenje/ bojaznost (en- 
nebat). Uzviseni Allah ga nareduje u Svojoj Knjizi i pohvaljuje one 
koji ga primjenjuju i obavjestava da ih cekaju radosne vijesti, pa 
kaze: 

«I bojte se Allaha i slusajte...» (El-Maida, 108.). I kaze Uzviseni: 

«I slusajte i pokoravajte se..» (Et-Tegabun, 16.). I kaze 
Uzviseni: 

«A da oni kazu: 'SluSamo i pokoravamo se!' i: 'Slusaj!' i: 'Pog- 
ledaj na nasi' - za njih bi bilo bolje i ispravnije...» (En-Nisa, 46.). 

1 kaze Uzviseni: 

«...Zato, obraduj robove Moje koji govor slusaj u i slijede ono 
najljepse u njemu; to su oni koje je Allah na Pravi put uputio, i 
oni su pametni» (Ez-Zumer, 17.-18.). I kaze Uzviseni: 




«A kad se uii Kur'an, vi ga slusajte i sutite - da biste bili 
pomilovani» (El-A'raf, 204.). 
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I kaze Uzviseni: 




«Kad slusaju ono Sto se objavljuje Poslaniku, vidi§ kako im 
liju suze iz oCiju jer znaju da je to Istina...» (El-Maida, 83.). 

Allah je Taj Koji cini da ljudi cuju, a njihovo slusanje je ucinio 
dokazom znanja. U njima ima dobra. Nepostojanje toga ucinio je 
dokazom da u njima nema dobra. Uzviseni Allah kaze: 



«Da Allah zna da od njih moze biti ikakva dobra, uCinio bi 
da Cuju, a da je ucinio i da Cuju, oni bi se opet okrenuli, jer oni i 
inaie glave okrecu» (El-Enfal, 23.). 

Uzviseni Allah nas o Svojim neprijateljima obavjestava da su 
izbjegavali slusanje i zabranjivali ga. Uzviseni Allah kaze: 



«Oni koji ne vjeruju govore: 'Ne slusajte ovaj Kur'an, nego 
pravite buku da biste ga nadvikali'» (Fussilet, 26.). 

Slusanje je izaslanik imana srcu, njegov upucivac i njegov 
ucitelj. Koliko se samo puta u Kur'anu navodi sljedece: "Pa zar oni 
ne Cuju?" I kaze Uzviseni: 



«Za§to oni po svijetu ne putuju, pa da srca njihova shvate 
ono Sto treba da shvate, i da u§i njihove Cuju ono Sto treba da 
Cuju; ali oCi nisu slijepe, vec srca u grudima» (El-Hadzdz, 46.). 

Slusanje je srz razuma i temelj imana na kome se izgraduje. Ono 
je njegov vodic, sagovornik i pomocnik. Sve se to, ipak, svodi na 
predmet slusanja u tome su se ljudi razisli i podijelili, a neki od njih 
su pogrijesili. 

Pravi smisao slusanja je upoznavanje srca sa znacenjima onoga 
sto se cuje i njegovo pokretanje u torn smislu: potraznjom za onim 
sto se cuje i bijegom od njih, ljubavlju i mrznjom prema njemu. Ono 
je kao gonic koji svakoga tjera ka njegovom prebivalistu i utocistu. 
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Medu slusaocima ima onih koji cuju svojom cudi, dusom i 
prohtjevima. Ova vrsta ljudi uziva u onome sto cuje onoliko koliko se 
to podudara s njihovom cudi. 

Ima i onih koji slusaju svojim stanjem, imanom, spoznajom i 
razumom. Oni se okoristavaju onim sto slusaju u skladu sa svojom 
spremnosti, snagom i materijalnim mogucnostima. 

Ima i onih koji slusaju samo uz Allahovu pomoc, kao sto se 
navodi u vjerodostojnom hadisikudsijji: "Pomocu Mene slusa i 
pomocu Mene gleda". 1 Ovo je najuzviseniji stepen slusanja i ispra- 
vniji od svih ostalih. 

Govoriti o slusanju - pohvalno i pokudno - zahtijeva spoznaju 
prave slike onoga sto se slusa, njegove sustine, uzroka, motiva za to, 
njegovih rezultata i cilja. Ovime sto je receno o tri kategorije se 
potpuno iznosi na vidjelo pitanje slusanja i ukazuje na razliku izmedu 
korisnog i stetnog slusanja, istine i neistine i onoga sto je pohvalno i 
onoga sto je pokudeno. 

Trojako je ono sto je predmet slusanja: 

Prvo: Ono sto Allah voli, cime je zadovoljan, sto je naredio 
Svojim stvorenjima, za sta je pohvalio one koji to slusaju. zbog cega 
je zadovoljan njima. 

Drugo: Ono sto on mrzi, prezire i zabranjuje, zbog cega pohva- 
ljuje sve one koji to ostave. 

Trede: Ono sto je dopusteno i mubah samo je po sebi dozvo- 
ljeno. Uzviseni Allah to niti voli, a niti mrzi. Ne pohvaljuje, a niti 
grdi onoga ko to cini. Tretman toga je kao tretman svega sto je 
dozvoljeno (mubah), bilo da se to posmatra, mirise, jede i oblaci. Ko 
bude smatrao zabranjenim ovu trecu vrstu, rekao je o Allahu ono sto 
ne zna i zabranio je ono sto je Allah dozvolio. Ko ovo shvati kao dio 
svoje vjere i sredstvom priblizavanja Allahu, slagao je na Njega i 
uveo novu vjeru koju Allah nije dozvolio, time sliced idolopoklo- 
nicima (musricima). 



Buhari, 6.502; Ahmed, 25.661. 
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Sto se prve vrste tide, to je slusanje koje pohvaljuje Uzviseni 
Allah u Svojoj Knjizi. Naredio je njegovo slusanje, pohvalio sve 
koji to primjenjuju, a prekorio i prokleo one koji to ne primjenjuju. 
UCinio ih je zalutalijim od zivotinja. Oni ce u vatri (Dzehennemu) 
govoriti: 

«I reci ce: 'Da smo slusali ili razmiSljali, ne bismo medu 
stanovnicima ognja bili'» (El-Mulk, 10.). 

To se odnosi na slusanje Njegovih ajeta koji se uce i koje je 
objavio preko Svog Poslanika. Ovo slusanje je temelj imana na kome 
stoji njegova gradevina. Dijeli se na tri djela: slusanje uz zapazanje, a 
postize se Culom sluha; slusanje uz razumijevanje i shvatanje; 
slusanje koje izaziva razumijevanje i njegovo prihvatanje i provo- 
denje u djelo. Sve tri vrste su spomenute u Kur'anu. 

Slusanje uz zapazanje nalazimo u rijedima Uzvisenog koje se 
odnose na sludaj dzina vjernika, kad kazu: 

< . . (Si ^-jij^, £S tf> GLS i\ 

«Mi smo, doista Kur'an, koji izaziva divljenje, slusali. Koji 
na Pravi put upucuje - i mi smo u nj povjerovali...» (El-Dzinn, 1.- 
2.). 

To nalazimo i u rijedima Uzvisenog: 




«'0 narode naS' - govorili su - 'mi smo slusali Knjigu koja se 
poslije Musaa objavljuje, koja potvrduje da su istinite i one prije 
nje, i koja ka Istini na Pravi put upucuje'» (El-Ahkaf, 30.). 

Ovo je slusanje uz zapazanje za koji je direktno povezan iman i 
odziv onom £emu se poziva. 

Slusanje uz razumijevanje i shvatanje je negirano onima koji 
glave okrecu i koji su nemarni. 



426 



STEPEN SLUSANJA 



Uzviseni Allah kaze: 




«Ti ne mozeS mrtve dozvati, ni gluhe, kad se od tebe 
okrenu, dovikati...» (Er-Rum, 52.). I kaze Uzviseni: 

«Allah ce ufiniti da cuje onaj koga On hole, a ti ne mozeS 
one u grobovima dozvati» (Fatir, 22.). 

Ovdje se posebno potencira slusanje uz razumijevanje i shvata- 
nje, a ne na obicno slusanje. U suprotnom, nema suzavanja znacenja 
u primjeru opceg slusanja preko kojeg je uspostavljen Allahov dokaz 
ljudima. Uzviseni Allah kaze: 

< . *- i > < ■ r"M * ***** i ' ^ » >f* </, « i . > [,, s 

oj-V" *-4»~* ] & > -»>... .V \^ ^»&\ jJ&hf 

«Da Allah zna da od njih moze biti ikakva dobra, ucinio bi 
da iuju, a da je ucinio i da iuju, oni bi se opet okrenuli, jer oni i 
inace glave okrecu» (El-Enfal, 23.). 

Znaci da Allah zna da ima ikakvoga dobra kod nevjernika i da su 
spremni to prihvatiti i povinovati se, ucinio bi da cuju. Inace, oni bi 
culi uz zapazanje: "A da je ucinio i da iuju, oni bi se opet okrenuli, 
jer oni i ina£e glave okrecu". To znaci i da je Allah ucinio da 
razumiju, oni se opet ne bi povinovali i ne bi se okoristili onim sto 
razumiju, jer je u njihovim srcima ono sto ih poziva na izbjegavanje i 
okretanje, pa ih sprjecava da se okoriste od onoga sto cuju. 

Slusanje uz razumijevanje i prihvatanje i provodenje u djelo 
nalazimo u rijecima Uzvisenog kad opisuje svoje robove mu'mine 
da su rekli: 

<...tir;GLl...) 

«...Slu§amo i pokoravamo se...» (En-Nur, 5 1 .). 

Ovo je slusanje uz prihvatanje i odazivanje koje da je plod poko- 
rnosti Uzvisenom Allahu. 

Konstatira da ova vrsta u sebi sadrzi sve tri vrste, jer u citiranom 
ajetu vjernici izjavljuju da su zapazili ono sto se trebalo cuti, da su to 
shvatili i Njemu se odazvali. 
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Slusanje uz prihvatanje nalazimo u rijecima Uzvisenog: 



«A medu vama ima i onih koji ih rado slu§aju..» (Et-Tevba, 47). 

To jest, prihvataju ono sto im se nudi i odazivaju im se. 

Smisao recenog je u tome daje slusanje onih koji su blizu svome 
Stvoritelju - slusanje Kur'ana, i uz ova tri spomenuta vida, uz respe- 
ktiranje zapazanja, razumijevanje i promisljanja i odazivanja (prakti- 
cno djelovanje). Uzviseni Allah hvali i lijepo govori o onima koji 
slusaju Kur'an i nareduje ga svojim ugodnicima. To je spomenuta 
vrsta slusanja. 

To je slusanje ajeta, a ne stihova; slusanje Kur'ana, a ne sejta- 
nskih svirala; slusanje govora Gospodara Zemlje i nebesa, a ne 
pjesnickih kasida (pjesama); slusanje uputa, a ne stihova; slusanje 
poslanika i vjerovjesnika, a ne pjevaca i muzicara. 

Ovo slusanje je gonic koji tjera srca u blizinu Poznavaoca 
skrivenih tajni, vodic koji vodi duse ka Kuci radosti i veselja, 
pokretac koji pokrece pritajenu volju ka najuzvisenijim polozajima i 
najvisim stepenima. Ono je dozivac koji zove vjerovanju, vodic koji 
vodi putnike putem ka Dzennetu, upucivac i savjetnik i pozivac od 
Onoga Koji cini da zora svice i Koji poziva: "Dodite na spas, dodite 
na spas!" 

Ko odabere ovo slusanje, nece biti lisen usmjerenja na argument, 
uvidanja pouke, podsjecanja na spoznaju, razmisljanja o ajetu, ukazi- 
vanja na ispravni put, odvracanja od stranputice, izbavljenja iz 
zablude, prosyjetljenja od sljepoce, naredbe o koristi, zabrane onoga 
sto donosi stetu i nered, upute ka svjetlu, izvodenja iz tame, 
suzbijanja prohtjeva, podsticanja na bogobojaznost, ostrine pogleda 
srca, zivota srca, hrane, lijeka i izljecenja, zastite i spasa, otkrivanja 
sumnje, jasnoce dokaza, utvrdivanja istine i unistavanja neistine. 

Ko bude slusao ucenje Kur'ana, neka zamisli samoga sebe kao 
da to slusa direktno od Uzvisenog Allaha. Tada u njegovo srce 
naviru znacenja (smislovi), cuda i ljepote onoga sto cuje, znanja i 
mudrosti, uvidanja i upute. U takvome se poveca podsticaj i ubrza 
putovanje ka smjeranom cilju s onim sto cuje i sto je sredstvo ka 
njemu. A taj krajnji cilj je Apsolutna istina, Slavljeni Allah. On je 
cilj svih zelja, On je cilj svakog tragaca. 
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«I da ce se Gospodaru tvome ponovo vratiti» (En-Nedzm, 42.). 

Nema cilja osim Allaha, niti pribjezista osim kod Allaha, niti 
ikako ima radosti bez Njega. Sve ono sto se trazi mimo Njega je 
prolazno i kratkotrajno, krivo i raznoliko prividenje, pa ako osoba 
bude uzivala u tome, neka zna da je to varljivo nasladivanje. 



Drugu vrstu slusanja mrzi i prezire Uzviseni Allah i pohvaljuje 
onoga ko to ostavlja. To je slusanje svega sto steti covjeku, njego- 
vom srcu i njegovoj vjeri. Takvo je slusanje svih vrsta neistina, osim 
ako ih se ne zeli opovrgnuti, uzeti pouku i time upoznati ljepotu 
onoga sto je suprotno. Jer, ljepotu necega vidljivom ucini ono sto je 
u suprotnosti s time. Tako je receno: "Kad slusam tvoj govor, moju 
naklonost prema njemu poveca slusanje govora koji je u suprotnosti 
s njim". Tako je i slusanje besmislica, a Uzviseni Allah pohvaljuje 
one koji se toga ostave, pa kaze: 



«A kad cuju besmislicu kakvu, od nje se okrenu» (El-Kasas, 
55). I kaze Uzviseni: 



«l koji, prolazeci pored besmislica, prolaze dostojanstveno» 

(El-Furkan, 72.). 

Muhammed ibn Hanefijja kaze: "To je pjesma". El-Hasan el- 
Basri i ostali kazu: "Oplemenite svoje duse njenim neslusanjem". 

Ibn Mes'ud kaze: "Pjesma rada licemjerstvo u srcu kao sto iz 
vode nice povrce". To je rekao onaj koji je spoznao uticaj pjesme i 
njenih posljedica. Niko je nije uobicavao upraznjavati, a da se u 
njegovome srcu nije rodilo licemjerstvo i da on to i ne osjeca. Kad bi 
spoznao sustinu licemjerstva i njegov krajnji cilj, primijetio bi ga u 
svome srcu. Nikad se u srcu jednog covjeka nece spojiti ljubav prema 
pjesmi i ljubav prema Kur'anu, a da jedno ne istisne i odbaci drugo. 
Bili smo svjedoci, a i drugi su, teskoca koje imaju s Kur'anom oni 
koji upraznjavaju i slusaju muziku, dovikivanja njihove mrzovolje kad 
ucac Kur'ana oduzi s ucenjem. Osvjedocili smo se da se njihova srca 



POKUDENO SLUSANJE 
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ne koriste onim Sto im se u£i, ne reagiraju i ne uzbuduju se, a niti se u 
njima bude podsticaji zelje za time. 
Neko je lijepo u stihu kazao: 

Knjiga im je postal a teska 
Kad su vidjeli da naredbama 
I zabranama obavezuje. 
Pjesmu su trebali obuzdati 
Kad su vidjeli, 

Da se bez ikakvih ogranicenja zabavom bave. 

O skupino, samo je ona nastetila, 

Nanijela zlo i omrznula vjeru Muhammedovu. 

Culi su grmljavinu i tutnjavu 

Zbog opomena i upozorenja na zabrane 

Koje Knjiga sadrzi. 

Tezu su je dusi svojoj od strasti smatrali, 
Pa tesko zbog pretjerivanja njihovoj dusi! 
Slusanje pjesme odgovara dusi njihovoj, 
Ali Knjiga zbog svega toga ijest vazna. 

Najcudnije je tumacenje pqjedinaca da je slusanje pjesme dozvo- 
ljeno (mubah) jer je prijatno po prirodi, nasladuje dusu i pruza 
zadovoljstvo; da se dijete smiruje prilikom slusanja lijepoga glasa; 
da deva lakse podnosi tezinu, napor i poteSkocu puta kad joj se 
pjeva; da je lijep glas Allahova blagodat i dodatna osobina onoga ko 
ga ima; da je Allah pokudio neprijatan glas, kad kaze: 



«..Zbilja najneprijatniji glasje revanje magarca» (Lukman, 19). 
Uzviseni Allah opisuje blagodati stanovnika Dzenneta, pa kaze: 



«...U dzenetskom perivoju 6e se radovati» (Er-Rum, 15.). 

Ovo je, smatraju oni, vrsta lijepog sluSanja, pa kako da bude 
zabranjeno, a bit ce u Dzennetu? Oni kazu da Uzviseni Allah nije 
dozvolio svome Poslaniku da slusa niSta drugo osim lijepog, melodi- 
Cnog uSenja Kur'ana 1 . Allahov Poslanik, 0, slusao je Ebu Musa'a el- 
ES'arija da u5i Kur'an, pohvalivSi njegov lijep glas rije£ima: "Ovome 



Buhari, 5.023; Muslim, 792; Nesai, 1.017; Ebu Davud, 1.473; Ahmed, 7.614. 
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je data jedna od svirala porodice Davudove" . Ebu Musa mu na to 
re£e: "Da sam znao da me ti slusas.ja bih ga ucio jos nakicenije", ] to 
jest joS milozvucnije i joS ljepse. 

Argument im je da je Allahov Poslanik, 0>, joS rekao: "Uljepsajte 
Kur'an svojim glasovima " 2 i da je Allahov Poslanik, rekao: "Ne 
pripada nama onaj ko ne uci Kur'an melodicno ". 3 

RijeS et-teganni znaCi uljepsavanje glasa. Imami Ahmed, kome- 
ntirajuci ovaj hadis, kaze: "Uljepsavat ce njegovo uSenje svojim 
glasom koliko god je moguce". 

Njihov argument je i to da je Allahov Poslanik, 0, dozvolio AiSi, 
r.a, da slusa pjesmu dviju pjevaCica na Bajramu, rekavSi Ebu Bekru: 
"Ostavi je, svaki narod ima dan svoga slavlja, a ovo je nets Bajram, 
Bajram sljedbenika islama". 4 

Dokaz im je i to Sto je Allahov Poslanik, 0>, dozvolio pjesmu 
prilikom vjencanja i nazvao je zabavom (lehv) 5 . Cuo je da cobani 
pjevaju kad tjeraju deve, i to im je dozvolio 6 . Kao Sto je slusao Enesa 
i neke ashabe da recitiraju (pjevaju) pjesme u njegovom prisustvu, 
prilikom kopanja rova (hendeka): 

Mi dadosmo prisegu Muhammedu: 

Afo dzihad sve dok postojimo 1 

Prilikom ulaska u Mekku, cuo je nekoga kako recitira stihove 
Abdullaha ibn Revahe. Te stihove je pjevuSio drugi covjek prilikom 
povratka sa Hajbera. Govorili su: 

Tako mi Allaha, da nije Allaha, upuceni ne bismo bili, 
Ne bismo sadaku dijelili i namaz obavljali. 
Na nas smirenost spusti 
I, ako neprijatelje sretnemo, 
Noge nam uevrsti. 

Ako oni koji su nas napali nered budu htjeli, 

1 Buhari, 5.048; Muslim, 793; Tinnizi, 3.855. 

2 Nesai, 1 .015; Ebu Davud, 1 .468; Ibn Madze, 1.342; Ahmed, 18.024; za ovaj hadis 
Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

3 Buhari, 7.527; Ebu Davud, 1 .469; Ahmed, 1 .479; Darimi, 1 .490. 

4 Buhari, 952; Muslim, 892; Nesai, 1 .593; Ibn Madze, 1 .898; Ahmed, 23.529. 

5 Nesai, 3.383; za ovaj hadis Albani kaze da je dobar (hasen). 

6 Buhari, 6.149; Muslim, 2.323, Ahmed, 1 1.630. 

7 Buhari, 2.834; Muslim, 1 .805; Ahmed, 1 2.539. 
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Mi cemo ih odbiti. 

Kad pozvani budemo, dolazimo mi. 

U povicima da krenu na nas, hrabrost nalaze oni, 

A nas sto se tide, dobrocinstva Tvoga niko se ne odrice. 

Allahov Poslanik, 0, molio je Allaha za onoga ko izgovara ove 
stihove. 1 

Allahov Poslanik, 0, cuo je kasidu K'aba ibn Zuhejra i nagradio 
ga burdom. 

Esveda ibn Seri'a je zamolio da mu odrecitira kaside u kojima 
je hvalio Stvoritelja. 2 

Zatrazio je da mu se iz poezije Umejje ibn ebi es-Salta recitira 
stotinu rimovanih stihova. 3 

Potvrdio je Lebidove rijeCi: "NiStavno je sve sto je mimo Allaha". 4 
El-'Asa mu je recitirao neSto iz svoje poezije i on je to slusao. 

Allahov Poslanik, uputio je dovu za Hassana, da ga Allah 
pomogne sa Ruhul-Kudusom (Dzibrilom) sve dok brani Allaha. 
Divio se njegovim stihovima i rekao mu: "Narugaj im se stihovima, 
Ruhul-Kudus je s tobom". 6 

Njihov argument je i to Sto su pjesniStvo odobravali Ibn Omer, 
r.a, Abdullah ibn Dz'afer i stanovnici Medine. 

Isto tako, koncenzus je postignut da je dozvoljeno slusati melo- 
di£ne i dirljive glasove ptica te da je prece da slast slusanja ljudskog 
glasa bude dozvoljena ili je u istom rangu. 

Takoder, slusanje usmjerava dusu slusaoca i njegovo srce ka 
onome Sto voli. Medutim, ako je zabranjeno ono Sto on voli, onda 
ce mu to sluSanje samo pomoci u haramu. Ako je mubah ono Sto 
voli, onda je mu je takvo sluSanje mubah. Ako njegova ljubav 
potice od Milostivoga, onda ce to sluSanje u slucaju tog covjeka biti 
vid priblizavanja i pokornosti Allahu, $k>. Jer, ono pokrece bozansku 
ljubav, ljubav poteklu od Milostivog, osnazuje je i podstiCe. 



1 Buhari, 4.104, 6.148; Muslim, 1.803; Nesai, 3.150; Ahmed, 18.017. 

2 Ahmed, 15.158; Ibn Abdulberr, Isti'ab, 44. 

3 Muslim, 2.255; Ibn Mad2e, 3.758; Ahmed, 18.963. 

4 Buhari, 3.841; 6.147; Muslim, 2.256; Ibn Mad2e, 3.757; Ahmed, 7.336. 

5 Buhari, 435, 6.125; Muslim, 2.485; Nesai, 716. 

6 Buhari, 3.213; Muslim, 2.486; Ahmed, 18.055. 
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Argument im je, takoder, da je nasladivanje uSiju lijepim glasom 
kao nasladivanje o£iju lijepim prizorom, nasladivanje Cula mirisa 
primamljivim mirisom i usta lijepim jelom. Ako je ovo slusanje 
zabranjeno, onda su i sve ostale naslade zabranjene. 

Odgovor na izvjesnu argumentaciju glasi: Ovo je odstupanje od 
pravoga smisla (znacenja) onoga Sto moze biti predmet neslaganja i 
drzanje za nesto za sta se nikako ne moze drzati. Smisao necega Sto 
je ugodno culima i Sto im odgovara, ne dokazuje da je ono dozvo- 
Ijeno ili zabranjeno, niti da je pokudeno ili pozeljno. Ovaj uzitak moze 
biti u svemu sto se moze okarakterizirati jednom od pet serijatskih 
normi: haram, vadzib, mekruh, mustehab i mubah. Pa, kako onaj ko 
poznaje uvjete argumenta i ispravni na£in argumentiranja, uzitak 
(slast) moze uzeti kao dokaz da je nesto dozvoljeno!? 

Nije li ovo kao propast onoga koji dozvoljava zinaluk (prosti- 
tuciju) tvrdnjom da po£inilac u torn emu osjeca slast i zadovoljstvo, 
Sto moze dovesti u vezu!? Bi li bilo prisustvo slasti i zadovoljstva u 
necemu smatrano argumentom da su slast i zadovoljstvo dozvoljeni!? 
Ne nalazi li se slast u vecini zabrana!? A Sta je sa muzi£kim instru- 
mntima koje je Allahov Poslanik, u vjerodostojnim hadisima 
zabranio i rekao u hadisu, koji ima najvjerodostojniji sened, da ce 
doci sljedbenici njegovog ummeta koji ce ih dozvoljavati? Ucenjaci 
su se usaglasili u tome da su neki od njih zabranjeni, dok velika 
vecina ucenjaka smatra da su to svi muzi£ki instrumenti. Pa, jesu li 
zvukovi instrumenata iSta drugo nego slast koja godi sluhu!? I moze 
li nasladivanje deve i djeteta lijepim glasom biti dokaz da se 
nasladivanje tretira kao dozvoljeno ili zabranjeno!? 

JoS cudnije je ono Sto nalazimo u stavovima onih koji to dozvo- 
ljavaju dokazom da je Uzviseni Allah stvorio lijep glas i da je to 
dodatno uljepsavanje blagodati onome kome je to podario. 

Moze se reci: Zar lijep izgled koji je Allah stvorio i lijepim 
u£inio nije dodatna blagodat, a Allah je naS Stvoritelj i On je Taj Koji 
daje te ljepote? Pa, upucuje li to na dozvoljavanje i potpuno uzivanje 
u tim blagodatima? 

I je li ovo iSta drugo nego pravac koji zastupa dozvoljavanje 
svega!? 

JoS Cudnije je dokazivanje dozvoljavanja navedenog slusanja slusa- 
njem stanovnika Dzenneta. U torn sluCaju, priliCnije je da ko zastupa 
miSljenje svome dokazivanju da je alkohol dozvoljen uzme kao 
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dinjenicu to Sto u Dzennetu postoji alkohol. Hi da za dozvoljavanje 
nosenja svilene odjece muSkarcima uzme kao dokaz to Sto ce svilu 
nositi stanovnici Dzenneta. Hi da za dozvoljavanje zlatnog i srebrenog 
posuda i zlata muSkarcima kao dokaz uzme to Sto ce se njime u 
Dzennetu koristiti i u njemu uzivati. 

§to se tide pjesama (kasida) koje pohvalno govore o Allahu i 
Njegovome Poslaniku, 0>,vjeri i Knjizi te ismijavaju Njegove neprij- 
atelje, muslimani ih nisu prestali prenositi (s koljena na koljeno), 
slusati i proucavati. To su pjesme koje su slusali Allahov Poslanik, 

i njegovi ashabi i Poslanik, za njih je nagradivao one koji ih 
interpretiraju i podsticao Hasana ibn Sabita, r.a, da ih recitira. Te 
kaside su zaslijepile one koji upraznjavaju ono slusanje koje je 
sejtansko, pa su rekli: «To su pjesme, a i ovo Sto mi slusamo su 
pjesme. Pa koja je razlika? Dobro je i jedno i drugo». Sunnet je 
govor, novotarija je govor, slavljene Allaha je govor, ogovaranje je 
govor, dova je govor i potvoraje govor. 

SliCno ovome, zaslijepilo ih je i to Sto je Poslanik, odobrio i 
dozvolio ucenje Kur'ana lijepim glasom i Sto to voli Uzviseni Allah. 

Ovo odobravanje su prenijeli na slusanje zenskih glasova u 
pjesama koje prate muzika i publika. U tim pjesmama se spominje 
zenski stas, grudi i struk. Opisuju se o6i i njihovo zavodenje, prijekor 
i proklinjanje, nemir i rastanak i sve Sto ima slicno znacenje. 
Navedene osobine uticu na kvarenje srca vise od pijenja alkohola, 
iako medu njima nema veze. 

JoS cudnije od ovoga je njihovo dokazivanje da je slusanje 
dozvoljeno, a Sto su, kako smo spomenuli, povezali sa drustvenom 
zajednicom. Oni su to argumentirali cmjenicom da su dvije mlade 
djevojSice koje nisu bile punoljetne, pjevale isto kao mlade zene na 
Bajram i dan veselja. 

One su pjevale arapske stihove u kojima se opisuje hrabrost i 
ratovi te plemenite naravi i cudi. Pa, moze li se jedno s drugim upore- 
divati? 

Cudno je da je upravo ovaj hadis najveci dokaz protiv njih. Jer, 
veliki Siddik, (Ebu Bekr) pjesmu je zvao "jednom od sejtanskih 
svirala", 1 a Poslanik, to mu je odobrio, dozvoljavajuci to dvjema 
jo§ nezrelim djevojCicama. U njihovom pjevanju nije bilo zla, niti je 



1 Buhari, 952; Muslim, 892; Ibn Madze, 1 .898. 
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ono postojalo u njihovome sluCaju. Pa, zar to upucuje na dozvo- 
ljenost slusanja koju vi upraznjavate i za koju znate da sadrzi ono sto 
nikome nije skriveno!? Neka je slavljen Allah! Kako su samo zalutali 
umovi i pamet!? 

Cudnije od svega nalazimo u dokazivanju dozvoljenosti slusanja 
pjesme slucajem kad je Allahov Poslanik, cuo pjevusenje stihova 
u kojima se spominju Istina i Allahovo jedinstvo, pa je to dozvolio. 1 
Pa, je li iko zabranio poeziju opcenito, njeno recitiranje i slusanje!? 

Cudno je, isto tako, njihovo dokazivanje poredeci slusanje pjesme 
sa slusanjem slatkih i umilih ptidijih pjesama. Nije li ovo dokazivanje 
sli£no analogiji onih koji su rekli: 

«...Trgovina je doista isto Sto i kamata!..» (El-Bekare, 275.). 

Pa, kako se moze uporedivati ptidije pjevanje sa melodiSnim 
pjevanjem lijepih djevojaka i zvuka struna i udova (muziCkih instru- 
menata)!? 

Ovu raspravu o tretmanu nekog djela, sluCaja ili nedije sklonosti 
je li neSta ispravno ili nije, je li istina ili nije, prekida to da se moramo 
vratiti argumentima koji su prihvatljivi i kod Allaha i kod Njegovih 
robova vjemika. To je Njegova Objava, iz koje se uzimaju propisi u 
svim sluSajevima, situacijama i stanjima. Sve se to vaga mjerilima 
Objave i njoj se izlaze. Sve Sto Objava preporuSi, prihvati i preferira, 
to se prihvata. Sve Sto ona negira i ne odobrava, to je neispravno i 
odbacuje se. Ko nije spreman svoje znanje, ponasanje i svoja djela 
izgraditi na ovoj osnovi, onda on nema niSta od vjere, bez obzira Sta 
tvrdio. Jedino su to varke i obmane. Allah Uzviseni kaze: 

«A djela nevjernika su kao prividenje u ravnici u kojoj 
zedan vidi vodu, ali kad do tog mjesta dode, niSta ne nade - a 
zateci ce kod njega Allaha i On ce mu potpuno isplatiti racun 
njegov, jer Allah veoma brzo obra£unava» (En-Nur, 39.). 

Ako, pak, posmatracu ili sljedbeniku Puta bude nejasan propis je 
li neSta dozvoljeno ili zabranjeno, neka pogleda u njegovu svrhu ili 



1 Prethodno je spomenut. 
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eventualne Stetne posljedice ili korisne plodove. Ako to u sebi bude 
sadrzavalo nedvojbenu i jasnu Stetu, onda je nemoguce da to odobri 
ili naredi Zakonodavac. Stavise, znanje o tome da je to po serijatu 
zabranjeno je kategoriCko, a naroSito ako to izaziva ono Sto srdi 
Allaha i Njegovog Poslanika. Ako vodi do toga da je to zabranjeno, 
nimalo ne sumnjaju oni koji su razboriti. Pa, kako se moze i pomisliti 
da Mudri i Sveznajuci zabrani neSto 3to opija a Sto je poput vrha igle, 
jer vodi duse ka opijanju, koje vodi ka zabranama, a da zatim dozvoli 
neSto sto mnogo vise vodi duse ka onome sto je haram!? Muzika je 
magija zinaluka, kao sto kaze Ibn Mes'ud, •&>. Ljudi su se osvjedodili 
da je nije upraznjavalo nijedno dijete a da se nije pokvarilo, niti 
ijedna zena a da se nije odala bludu, niti bilo koji mladic a da nije 
poCinio to i to, niti starac a da nije po&nio to i to. Osvjedocenje u to 
svojim o&ma je dovoljno i nadomjestava dokaze. Ako se, ipak, mora 
presudivati prema ukusu, onda dodi da se sudimo prema ukusu koji 
ni mi, a ni vi ne poricete, osim ukusa koje smo vec spomenuli. 

Srce se moze naci u dva stanja: stanju zalosti i zaljenja za izgu- 
bljenim i stanju radosti i zadovoljstva sa dobijenim. U skladu stime, 
ono ima dva vida robovanja Allahu, iSfe. 

U skladu s prvim stanjem je robovanje uz zadovoljstvo koje Sine 
oni koji su prvi u cmjenju dobrih djela (sabirun) i robovanje uz 
strpljivost, a to posjeduju oni koji ce biti sa desne strane u Dzennetu 
(dobri). 

U skladu s drugim stanjem je robovanje uz zahvalnost koje 
posjeduju zahvalni. A zahvalnih ima dvije vrste: oni koji su pretece u 
dobru i oni koji ce biti sa desne strane u Dzennetu. Dusa i sejtan 
neprestano pokusavaju odvratiti srce od ove dvije vrste robovanja 
preko dva glasa, razdrazljivog i razvratnog. Oba dolaze od sejtana, a 
nikako od Milostivoga, a to su: glas zaljenja i naricanja prilikom 
zalosti gubitka voljene osobe te glas igre, muzidkih instrumenata i 
pjesme prilikom slavlja i ostvarenja zelja. Ovim glasovima sejtan 
nadomjestava srcu ona dva vida robovanja. 

Poslanik, na ovo znacenje je ukazao u hadisu koji prenosi 
Enes, rijeSima: "Zabranjeno su mi dva razdrazljiva i razvratna 
glasa: glas naricanja prilikom nesrece iglas svirke prilikom radosti ". ' 

Lijek onome ko se nalazi u sliCnim stanjima je u tome da se 
postepeno navikava na sluSanje kako Kur'an uce oni koji imaju lijepe 



Tirmizi, 1 .005; za ovaj had is A'.bani kaze da je dobar (hasen). 
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glasove, pokusavajuci razumijevati njegovo znacenje i poruke. Neka 
malo-pomalo nastoji razmisljati o porukama, sve dok se iz njegova 
srca ne ostrani slusanje stihova i na njihovo mjesto dode ljubav 
prema slusanju ajeta. Tada ce osjetiti slast ukusa, prozetost, ljepotu 
duhovnog stanja i cuvstva (intuicije) i sam po sebi ce znati da nista ne 
vrijedi stanje u kome se nalazio. Tada kao primjer moze uzeti rijeci 
pjesnika: "Mislio sam da su me strasti do krajnje granice odvele, i za 
kojih ja prohtjeva nemam, a kad se sretosmo, i ljepotu njenu vidjeh, 
uvjerih se da se igrah samo". 

Oprecnost izmedu naricanja strpljivosti, muzike (pjesme) i 
zahvalnosti je nesto sto je u yjeri nuzno poznato i u sto sumnjaju 
samo oni ljudi koji su najudaljeniji od znanja i imana. Zahvalnost 
Allahu je zaokupljenost pokomoscu Uzvisenom Stvoritelju, a nikako 
razvratnim i razdrazljivim glasom, koji je sigumo sejtanski. Isto tako 
je i sa naricanjem, koje je u suprotnosti strpljivoscu, kao sto je to 
slucaj Omera ibnul-Hattaba sa naricateljkom, koju je udario tako da 
joj se kosa ukazala, kad je rekao: "Nema postovanja prema njoj. Ona 
nareduje ocajavanje koje je zabranio Uzviseni Allah. Ona zabranjuje 
srpljivost koju je naredio Uzviseni Allah. Dovodi u zabludu zivog, a 
uznemirava mrtvog. Prodaje svoje suze i place zbog zalosti drugih". 

I odlicnicima i obicnom svijetu je poznato daje slusanje pjesme i 
muzike veca zabluda od naricanja. Iz iskustva znamo i osvjedocili 
smo se - i mi i ostali - da se nikad nisu pojavili muzicki instrumenti i 
sredstva za zabavu u jednom narodu i zaokupila ga a da ih Allah nije 
potcinio njihovom neprijatelju i stavio ih na kusnje susom, oskudi- 
com i pokvarenim predvodnicima. 

To je zato sto oni igrom, muzikom i zabavom preokrecu svoje 
zivote iz revnosti u igru i ismijavanje, iz razboritosti u maloumnost i 
zabludu, iz snage u slabost i nemoc. Zivot uz muziku i zabavu nemi- 
novno razgraduje faktore moci i naucne i prakticne aktivnosti bez 
kojih ummetu (narodu) nema uspjeha i dostojanstva. Tada narod 
oslabi industrtjski, ekonomski, poljoprivredno i vojno, a da se i ne 
spominje njegova moralna propast i zestoka izlozenost Allahovome 
prokletstvu. Njihovo stanje postane zanemareno jer su njihova srca 
postala nemarna prema istini u Allahovim zakonitostima, znakovima 
i mudrosti. Oni samo slijede svoje strasti, koje ih odvode na najnize 
stepene nemoci i slabosti. 
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(HAVF) 

Stepen straha od Allaha je medu stepenima Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 

Strah je jedan od najvaznijih i najkorisnijih stepeni na Putu srece, 
na Putuka Allahu. On je stroga naredba (fard) svakom covjeku. 
Uzviseni Allah kaze: 

<> > > > > ' ' ' V 

«...Pa ih se ne bojte, nego se Mene bojte, ako ste vjernici!..» 

(Ali-Imran, 175.)- 1 kaze Uzviseni: 

samo se Mene bojte» (El-Bekare, 40.). I kaze: 
«...Ne bojte se ljudi, ved se bojte Mene...», (El-Maida, 44.). 



Uzviseni Allah u Svojoj Knjizi pohvalno govori o onima koji Ga 
se boje, pa kaze: 




«Oni koji iz bojazni prema Gospodaru svome strahuju, i oni 
koji u dokaze Gospodara svoga vjeruju, i oni koji druge Gospo- 
daru svome ravnim ne smatraju, i oni koji od onoga Sto im se 
daje udjeljuju, i iija su srca puna straha zato Sto ce se vratiti 
svome Gospodaru - oni hitaju da tine dobra djela, i u njima 
druge preti£u» (El-Mu'minun, 57.-61.). 
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U hadiskoj zbirci Musnedu, a i kod Tirmizija nalazimo predaju 
od AiSe, r.a.: "Upitala sam: 'O Allahov Poslanice, odnose li se rijedi 
Allahove: 'Oni koji od onoga sto im se daje udjeljuju, i cija su srca 
puna straha' na onoga koji blud dini, pije alkohol i krade?' Odgovorio 

je: We, kcerko Siddikova (Iskrenoga, Ebu Bekrova, vec je to 
onaj koji posti, klanja i daje zekat, a boji se da mu Allah Uzviseni to 
nece primiti"\ l 

El-Hasan kaze: "Tako mi UzviSenog Allaha, oni su radili djela 
pokornosti Uzvisenom Allahu, trudili se u njihovu izvrsavanju (da ih 
obave na najljepSi moguci nacMn), a bojali su se da ce im ta njihova 
pokomost i ta njihova djela biti odbijena. Pravi vjemik (mu'min) 
istovremeno posjeduje dobroSinstvo i bojaznost, a licemjer posjeduje 
zlodjela i sigurnost (da nece biti kaznjen)". 

Izrazi el-vedzel (strepnja) el-hasje (bojazan) i er-rehbe (silan 
strah, jeza) rijedi su veoma sliSnog znaSenja ali nisu potpuni 
sinonimi. Ebul Kasim el-Dzunejd kaze: "Strah je odekivanje kazne 
cak i za disajne kanale". 

Re6eno je: "Strah je uznemirenost srca i poremecaj otkucaja kad 
se prisjeti onoga cega se stra3i". 

ReSeno je: "Strah je veliSina znanja o primjeni propisa". Ovo je, 
medutim, uzrok straha, a ne sam strah. 

Receno je: "Strah je bjezanje srca od pojave onoga Sto nije lijepo 
kad ono to osjeti". 

Izraz bojazan (el-hasje) ima specificnije znacenje od izraza el- 
havf (strah) i to posjeduju samo ljudi koji imaju znanje o Allahu. 
Kaze Uzviseni Allah: 



«A Allaha se boje od robova Njegovih u£enb (Fatir, 28.). 
Bojazan (el-hasje) je, dakle, strah povezan sa spoznajom. 



1 Tirmizi, 3. 1 75; Ibn Madze, 4. ] 98; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan. 

2 Buhari, 6. 1 0 1 ; Muslim, 1 . 1 08, 2.356; Ahmed, 23.660. 
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Strah je pokret, akcija, a bojazan je povla£enje u sebe i zatva- 
ranje. Jer, ko vidi neprijatelja, veliku bujicu ili tome sli£no, on se 
nalazi u jednom od dva stanja: 

Prvo: Pokretanje kako bi pobjegao od toga, i to je stanje straha 
(havf). 

Drugo: Ostanak i mirovanje na mjestu na kome mu to ne moze 
nauditi, i to je stanje bojaznosti. U torn smislu se u arapskom jeziku 
kaze: In hases-sej'u kad se neSto zagubi i sli£no, a podvostruceni 
(muda'af) i slabi ili modalni glagol (mu'tell) sliSnog su znacenja. 
Tako se za sokola koji sleti kaze: Tekadda el-bazi i tekaddada. 

Sto se tice izraza er-rekbel (silan strah), to je potpuna predanost 
bjezanju od zla. On je suprotan izrazu er-ragbe (zelja za ne£im), koji 
znaCi stremljenje srca u trazenju onoga za Cime zudimo. 

Silan strah (er-rehb) i bjezanje (el-hereb) su rijedi koje se medu- 
sobno podudaraju u izgovoru i znacenju. Zajedni£ko im je Sto se 
promjenom slova rije£i uspostavlja sveobuhvatno znacenje. 

Strepnja (el-vedzel) je drhtanje i uznemirenost srca (koje kao da 
zeli puknuti) na spomen onoga Cije se sile i kazne boji, ili prilikom 
susreta s njim. 

StrahopoStovanje (el-hejbe) je strah koji je povezan sa velica- 
njem i postivanjem. Najvise se manifestira prilikom ljubavi i spoznaje. 
Postivanje (el-idzlal) je veli£anje koje je povezano sa ljubavlju. 

Strah osjecaju svi mu'mini. Bojaznost osjecaju u5enjaci i oni koji 
su spoznali Istinu. Strahopostovanje osjecaju zaljubljenici. Po§tivanje 
osjecaju oni koji su postigli blizinu Uzvisenog Stvoritelja. Prema 
veliCini znanja i spoznaje, manifestiraju se strah i bojaznost, kao Sto 
kaze Poslanik, 0: "Ja najbolje poznam Allaha i najvise Ga se 
bojim"} U drugoj predaji se navodi "strahujem". 

Zatim je rekao: "Kad biste vi znali ono sto ja znam, malo bi ste 
se smijali, a mnogo vise plakali. Ne biste u posteljama sa svojim 
zenama uzivali. Izlazili biste na puteve skruseno se moleci Uzvisenom 
Allahu"} 

Ko osjeca strah, nastoji pobjeci od njega i suzdrzati se. Ko osjeca 
bojaznost, nastoji potraziti uto&Ste u znanju. Primjer dvojice takvih 



1 Buhari, 6.101; Muslim, 2.356, 2.356; Ahmed, 24.954. 

2 Buhari, 1 .044; Titmizi, 2.3 1 2; Ibn Mad2e, 4. 1 90; Ahmed, 2 1 .005. 
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je kao primjer onoga ko nema znanja o medicini i primjer vjestog i 
iskusnog ljekara. Prvi se nastoji spasiti i pobjeci od onoga od cega 
strahuje, dok se pravi ljekar nastoji suoCiti s time spoznajuci lijekove 
i uzroke bolesti. 

Rekao je Ebu Hafs: "Strah je Allahov bi£ kojim dotjeruje bjegu- 
nce do Svojih vrata". I rekao je: "Strah je svjetiljka u srcu. Pomocu 
nje uvida Sto ima pri sebi od dobra i zla. BjeziS od svakog koga se 
bojiS, osim od Uzvisenog Allaha. Ako se Njega bojiS, Njemu i bjeziS". 

Dakle, ko se boji, bjezi od svoga Stvoritelja svome Stvoritelju. 

Ebu Sulejman je rekao: "Nikad strah nije napustio srce a da se 
ono nije pokvarilo". 

Ibrahim ibn Sufjan je rekao: "Kad se strah nastani u srcima, spali 
u njemu strasti i iz njega izbaci ljubav za ovim svijetom". 

Zun-Nun je rekao: "Ljudi ce biti na ispravnom putu sve dok 
budu osjecali strah, a kad ga nestane, zasigurno ce zalutati na torn 
svom putu". 

Sam po sebi, strah nije cilj, vec je cilj zbog neceg drugog, to jest 
u onolikoj mjeri koliko je bilo koje drugo sredstvo ujedno i cilj. Strah 
nestaje sa nestankom izvora straha, jer stanovnici Dzenneta nece 
imati nikakvoga straha i oni se nece ni za £im zalostiti. 

Strah se vezuje za postupke. Ljubav se vezuje za bit i atribute. 
Tako se uvecava ljubav mu'mina prema svome Stvoritelju prilikom 
ulaska u Kudu blagostanja (Dzennet). U njoj nece osjetiti nikakav 
strah. Zbog toga je mjesto i stepen ljubavi veci i uzviseniji od mjesta i 
stepena straha. 

Iskreni, pohvaljeni strah je onaj strah koji stoji kao prepreka 
izmedu covjeka i onoga Sto je zabranio Uzviseni Allah. Kad on tu 
prepreku i barijeru prede, plaSit se za tog Covjeka oCaja i beznada. 

Ebu Osman je rekao: "Istinski strah je cuvanje (el-vere') od 
javnog i tajnog grijesenja". 

Cuo sam sejhul-islama Ibn Tejmijju, Allah osvijetlio njegovu 
dusu, kad kaze: "Pohvalan strah je onaj koji te sprjecava od Cinjenja 
onoga Sto je Uzviseni Allah zabranio". 

Pisac djela El-Menazil sejh El-Herevi, Allah mu se smilovao' 
rekao je: "Strah je gubitak smirenosti u sigurnosti iScekujuci vijesti". 
To znaCi nestanak sigurnosti pomiSljajuci na prijetnje i obecanja o 
kojima nas je obavijestio Uzviseni Allah. 
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1 rekao je: "Prvi strah je strah od kazne i njime se potvrduje 
istinitost imana (vjerovanja). On se rada iz potvrdivanja istinitosti 
Njegoih prijetnji, sjecanja na prijestupe i opreza u pogledu loSih 
posljedica". 

Strahu prethode osjecaj i znanje. Nemoguce je da covjek ima strah 
od onoga Sto ne osjeca. 

Strah ima i dvije popratne pojave. Prva je samo zlo kojeg se 
covjek cuva i boji da se ne dogodi. Druga je uzrok i put koji vodi do 
toga. Prema velicini covjekovog osjecaja spram uzroka koji vodi ka 
izvoru straha (koji izaziva strah), kao i shodno samom izvoru straha, 
biva i sam strah. Kad dode do smanjenja osjecaja spram jednog od 
ovoga dvoga, dode i do smanjenja straha u istoj mjeri. 

Ko nije ubijeden da taj i taj zrok vodi ka toj i toj zabrani, on se 
ne boji tog uzroka. A ko je uvjeren da taj i taj uzrok vodi necemu Sto 
je lose, ali nije mu poznata njegova velicina, on se nece bojati tog 
izvora straha. Medutim, kad spozna velicinu izvora straha i bude 
uvjeren u uzrok koji vodi ka njemu, on ce osjecati strah od toga. 

Ovo je smisao toga da strah proizlazi iz potvrdivanja istinitosti 
sjecanja na prijestup. 

Oprez u pogledu loSih posljedica podrazumijeva da se stalno ima 
u mislima i pred ocima izvor straha na nacin da ga nikako covjek ne 
zaboravlja. Uprkos znanju o izvoru straha, covjekov zaborav i njegova 
neopreznost u torn pogledu, isprjecava se izmedu srca (izvora) straha. 
Zbog toga je strah znak istinskog imana, a njegovo nepostojanje u 
srcu je znak da ga je i iman napustio. A UzviSeni Allah najbolje zna. 

U pohvalan strah spada i strah od obmane u pogledu toga da se 
svi ljudski udisaji (cijeli zivot) provedu u budnosti i da budu pomij- 
esani sa slascu. 

El-Herevi zeli reci da ce slast toga osjetiti onaj ko osjeti budnost 
bez nemara i da sve svoje udisaje provede u njoj. Jer, nema vece 
slasti od one kad je covjek potpuno prisutan u stanju budnosti. On se 
treba bojati obmane i toga da bude lisen ove prisutnosti, budnosti i 
slasti. Koliko je samo onih koji su bili u stanju srece, pa se njihovo 
stanje preokrenulo i lijep postupak zamijenio loSim djelima. Zbog 
toga, oni prevrcu svoje dlanove udarajuci desnim dlanom po lijevom. 
Dok je ovakav covjek bio u stanju kad je njegov puni mjesec svijetlio 
u nocima uStapa, odjednom se dogodi pomracenje i on ude u tamu. 
Tako se njegovo stanje promijeni i on iz stanja prisnosti prede u 
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stanje osamljenosti, iz stanja prisutnosti u stanje odsutnosti, iz stanja 
predanosti u stanje okretanja, iz stanja priblizavanja u stanje udalja- 
vanja i iz stanja sjedinjenosti (sredenosti) u stanje razjedinjenosti. 

UPOTPUNJAVANJE STRAHA I NADE 

Srce je kao ptica u svojoj putanji ka Uzvisenom Allahu. Ljubav 
je njena glava, a strah i nada su njena krila. Kad su glava i krila 
zdravi, onda ptica savrseno leti. Kad se odsijeCe glava, onda ptica 
umire, a kad ostane bez krila, onda je izlozena napadima lovaca i 
orlova. NaSi dobri prethodnici iz prvih generacija smatrali pozeljnim 
(mustehabom) da kod zdravog covjeka bude ja£e krilo straha od 
krila nade, a da prilikom odlaska sa ovoga svijeta bude jace krilo 
nade od krila straha. Ovo je stav Ebu Selejmana i drugih. 

On je rekao: "Potrebno je da u srcu prevladava strah. Jer, ako u 
njemu prevlada nada, ono ce se pokvariti". 

Drugi su rekli: Najpotpunije stanje je ravnomjernost nade i 
straha i prevladavanja ljubavi. Ljubav je brod, nada je kormilo, strah 
je kormilar, a Allah je Taj Koji daje da se stigne do cilja uz Njegovu 
blagodat i plemenitost. 
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(ISFAK) 

Stepen strepnje je medu stepenima Samo Tebi robujemo i samo 
od Tebe pomoc molimo. 
Uzviseni Allah kaze: 




«Za one koji se budu Gospodara svoga bojali i kad ih niko ne 
vidi, i koji od Casa ozivljavanja budu strepili» (El-Enbija, 49.). 

I kaze Uzviseni: 

«I obracat ce se jedni drugima i jedni druge pitati: 'Prije smo 
medu svojim strahovali' - govorit ce - 'pa nam je Allah milost 
darovao i od patnje u ognju nas sa£uvao» (Et-Tur, 25.-27.). 

Izraz el-isfak (strepnja) delikatna je vrsta straha. To je strah 
popracen samiloscu onoga ko strahuje prema onome za koga 
strahuje. Odnos strepnje naspram straha je kao odnos sazaljenja 
(re'fe) naspram milosti (rahme,) jer je sazaljenje (samilost) najtama- 
mnija i najdelikatnija vrsta milosti. 

Njen poCetak se ogleda u strepnji covjeka od toga da se njegova 
dusa usmjeri ka inadu (tvrdoglavosti) ili da zuri i ide putem strasti, 
grijesenja i protivljenja robovanju. Potom je to strepnja od toga da 
djela propadnu, pa se takav covjek boji da mu djela ne budu kao ona 
za koje Uzviseni Allah kaze: 

«I Mi demo pristupiti djelima njihovim koja su uttnili, u 
prah i pepeo ih pretvoriti» (El-Furkan, 23.). 
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To su djela koja su bila u ime nekog drugog osim Allaha, mimo 
Njegovih naredenja i mimo prakse sunneta Allahovoga Poslanika, 
Isto tako, covjek se treba bojati da njegovo djelo nece propasti u 
buducnosti, bilo ostavljanjem tih djela ili onoga Sto ta djela rasprsuje 
i uniStava. Djela tako bivaju upropastena, a stanje njihovog pofiinioca 
ce biti kao stanje onih o kojim nam Uzviseni Allah kaze: 




«Da li bi iko od vas volio da posjeduje ba§iu punu palmi i 
grozda, kroz koje rijeke teku i u kojoj ima svakojakih plodova, a 
da je ostario i da ima nejaku djecu, a da je onda vatrena oluja 
zadesi preko nje i ona izgori?! Tako vam Allah objaSnjava zname- 
nja Svoja da biste razmislili!» (El-Bekare, 266.). 

Omer, upitao je ashabe Allahovoga Poslanika, 0.: "§ta 
mislite, povodom cega je objavljen ovaj ajet?" Oni su kazali: "Allah 
to najbolje zna!" Omer se naljutio i rekao: "Kazite znate li ili ne 
znate!" Ibn Abbas je kazao: "Vladaru pravovjernih, u vezi s tim 
imam jedno miSljenje!" Omer je rekao: "Kazi i ne potcjenjuj sebe, 
braticu moj!", a Ibn Abbas je rekao: "Ajetom je dat primjer djela!" 
"Kojeg djela?", upita Omer. Ibn Abbas refie: "Primjer nekog djela", a 
Omer rece: "Primjer covjeka koji radi u skladu s pokornoscu Allahu, 
zatim mu Allah posalje sejtana, pa pocne Ciniti grijehe, dok svoja 
djela ne upropasti!" 1 

Sredina toga je strepnja da vrijeme ne bude prozeto rascjepka- 
noscu, to jest da covjek bude oprezan da njegovo vrijeme ne bude 
razdvojeno od prisutnosti sa Uzvisenim Allahom te da pazi da njegovo 
srce ne zaokupi neka privremena abnormalna smetnja. 

A privremena zaokupljajuca smetnja moze biti ravnodusnost, 
sumnja ili strast. Svaki od ovih uzroka ometa putnika na njegovom 
Putu. 



' Buhari, 4.538. 
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Krajnji vid strepnje je strepnja koja covjekovo djelovanje cuva 
od umiSljenosti i sprjecava prepiranje sa drugima te onoga ko posje- 
duje htijenje podstice na revnost. 

UmiSljenost kvari djela kao Sto ih kvari pretvaranje (rija') kad 
neSto radimo da nas neko vidi. Zato covjek treba strepiti za svoj trud 
od ove osobine koja kvari djela na takav nacm kojim ce se zaStititi od 
toga. 

Prepiranje s ljudima kvari lijepo ponaSanje (ahlak). Zato covjek 
treba strepiti za svoj ahlak od ove osobine, koja ga kvari, na nacm da 
ga njegova strepnja sacuva od toga. 

§to se tide htijenja, njega kvari neozbiljnost, a to su Sala i zabava. 
Stoga Covjek treba strepiti za svoje htijenje od onoga Sto ga kvari. 
Kad budu ispravna njegova djela, moralno ponasanje i htijenje, postat 
ce pravilno njegovo vladanje, njegovo srce i njegovo stanje. A Allah 
je najbolji oslonac i pomagaC. 
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(HUSIT) 

Stepen skrusenosti je jedan od stepeni Samo Tebi robujemo i 
samo od Tebe pomoc molimo. 

Uzviseni Allah je rekao: 

«Zar nije vrijeme da se vjernicima srca smeksaju kad se 
Allah i Istina koja se objavljuje spomenu...» (El-Hadid, 16.). 

Rekao je Ibn Mes'ud, "Od kad se pojavio islam medu nama, 
pa do objave ovih ajeta kojima nas Allah, 3k, kori nije proslo vise od 
cetiri godine". 1 

Rekao je Ibn Abbas, r.a: "Allah je sacekao srca vjernika koreci ih 
na kraju trinaeste godine od objave Kur'ana". Kaze Uzviseni: 

«Uspjeli su vjernici, oni koji su u svojim namazima skruseni» 

(El-Mu'minun, 1.-2.). 

RijeC skrusenost (el-husu ') u osnovi u jeziku zna£i poslusnost, 
poniznost i smirenost. Uzviseni Allah je rekao: 

pred Svemilosnim ce se glasovi stisati...» (Taha, 108.). 
To jest, glasovi ce biti smireni, ponizni i pokorni. U torn smislu 
se i Zeml ja opisuje ovom rijecju, to jest el-husu ', a to oznacava njenu 
suhocu, niskocu i neuzdignutost u smislu da na njoj nema visokog 
rastinja i bilja. Uzviseni kaze: 

«A od znakova je Njegovih i to §to ti vidiS suhu zemlju, a kad 
na nju spustimo kisu, ona se pokrene i uzbuja» (Fussilet, 39.). 



Muslim, 3.027. 
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Skrusenost (el-husu') je postojanost srca pred svojim Stvori- 
teljem poniznoscu, pokornoscu i cjelovitom zaokupljenoscu time. 

Rekli su da je skrusenost povinovanje Istini, Sto je i jedna od 
glavnih njenih posljedica. 

Znak skrusenosti je i kad se nekome predoCi suprotan stav, a 
njegov stav bude pobijen istinom i on to prihvati i povinuje se. 

Rekli su da je skrusenost gasenje vatre strasti, smirivanje dima 
u prsima i obasjavanje srca svjetlom velidanja (Allaha). 

Dzunejd je rekao: "Skrusenost je poniznost srca spram Znalca 
skrivenih tajni (gajba)". 

Oni koji su spoznali Allaha ('arifi)_usaglasili su se da je mjesto 
skrusenosti u srcu, a da se njeni plodovi oCituju na tjelesnim orga- 
nima koji ih pokazuju. Allahov Poslanik, kad je vidio covjeka 
kako se igra svojom bradom dok je u namazu, rekao je: "Da mu je 
srce skruseno, bili bi skruseni i ostali dijelovi njegovoga tijela"} 

I rekao je Vjerovjesnik, 0: "Bogobojaznost je ovdje" (pokazujuci 
tri puta na svoja prsa). 2 

Neki arif je rekao: "Ljepota vidljivoga ponasanja je znak ljepote 
njegove unutrasnjosti". Neki od njih je vidio Covjeka spustenih 
ramena i tijela (malo pognut), pa mu je rekao: "Skrusenost je ovdje", 
pokazujuci na prsa, "a ne ovdje", pokazujuci na njegova ramena. 

Jedan od ashaba, Allah bio s njima zadovoljan, a bio je to 
Huzejfe, rekao je: "Dobro se cuvajte licemjeme skrusenosti". Prisutni 
su upitali: "Kakva je to licemjerna skrusenost?" Odgovorio je: "Kad 
vidite da je tijelo skruseno, a srce nije" (Ahmed, Zuhd). 

Omer ibnul Hattab, je u namazu vidio covjeka sa savijenim 
vratom, pa mu je rekao: 

"O ti koji imaS vrat, uspravi ga. U vratu nije mjesto skrusenosti, 
nego jeu srcu". 3 

Aisa, r.a, vidjela je mladice koji idu umrtvljeno, pa je upitala: 
"Ko su ovi?" Odgovorili su joj: "Oni su zahidi" (zive isposniCkim 
zivotom). Na to im je rekla: "Omer, kad bi isao - zurio bi, kad bi 



1 Bejheki, Es-Sunenul-Kebir, 2/289. 

2 Muslim, 2.564; Tirmizi, 1.937. 

1 Hafiz Ibn Redzeb, HuSu' fis-salat/str. 9. 
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ne§to govorio - slusalo bi se, kad bi udarao - udarao bi bolno, kad bi 
hranio nekoga - nahranio bi ga do sitosti, a bio je istinski zahid". 

Fudajl ibn Ijad je rekao: "Smatralo se pokudenim da fiovjek 
rekne vise skrusenosti nego sto je ima u srcu". 

Rekao je Huzejfe, "Skrusenost je prvo cega ce nestati u vasoj 
vjeri, a namaz je zadnje sto ce nestati. Mozda ce biti klanjaca u 
kojima nema dobra. Bojim se da ce uskoro doci vrijeme kad ce§ uci u 
mesdzid radi zajednifikog obavljanja namaza, a nece§ medu klanja- 
cnna vidjeti skrusenog". 1 

Sehl je rekao: "Sejtan se nece moci pribliziti onome ko ima 
skruseno srce". 



Skrusenost u sebi obuhvata: poniznost spram naredbi, predanost 
spram propisa i uzrujanost (srca) zbog gledanja Apsolutne Istine (u 
njih). 

Poniznost spram naredbi se ogleda u poniznom, prihvatanju, 
povinovanju i provodenju u djelo; usaglasavanjem spoljasnosti sa 
unutrasnjoscu (vidljivoga sa skrivenim) pokazujuci slabost; potrebi 
za uputom za taj posao prije njegova provodenja u djelo te pomoci u 
trenucima izvrsenja toga djela i potreba da to djelo nakon izvrsenja 
bude primljeno (kod Allaha). 

Predanost spram serijatskih propisa se ogleda u tome da im se 
ne suprotstavlja niti mi§lju, a niti prohtjevima. 

Uzrujanost spram pogleda Apsolutne Istine je uzrujanost i 
slomljenost zbog toga sto Apsolutna Istina gleda u njih i §to vidi sve 
pojedinosti i detalje na§ih tjelesnih organa i onoga sto se nalazi u 
nasem srcu. Ovo je jedno od tumacenja rijeCi Uzvisenog: 



«A onome ko se bude bojao stajanja pred svojim Gospoda 
rom pripast de dva perivoja» (Er-Rahman, 46.). 



' Ibn Kesir u svom Tefsiru, 7/359; Sahih el-Diami'a od Albanija 7.216 i Diami'a 
bejanul-ilmi 1/152. 



SKRUSENOST JE PONIZNOST I 
PREDANOST 
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I rijeCi UzviSenog: 

■V 

«A onome koji je od stajanja pred Gospodarom svojim 
strepio i du§u od prohtjeva uzdrzao...» (En-Nazi'at, 40.). 

Ovo stanje, prema prvome tumacenju, jest stajanje Gospodara 
nad Svojim robom na naCin da ga gleda i nad njim ima moc 
Gospodara. 

Strah od ovog stajanja neminovno zahtijeva putpunu skrusenost 
srca. Koliko god se povecavao taj osjecaj straha od tog stajanja, 
toliko se povecava i skruSenost. Skrusenost napuSta srce kad covjek 
izgubi osjecaj da ga neprestano promatra i vidi UzviSeni Allah. 

Drugo tumacenje tih ajeta je u tome da se radi o stajanju pred 
svojim Stvoriteljem prilikom susreta s Njim. 

Prema prvome tumaCenju, radi se o spajanju, dodavanju infini- 
tiva i subjekta. 

Prema drugome tumaCenju, a ono je blize znacenju ajeta, radi se 
o spajanju infinitiva i izvora straha. 

Povecanje skrusenosti se postize iSfiekivanjem nedostataka duse i 
djela te uvidanjem svakoga ko ti je uCinio neko dobro. Jer, iSdeki- 
vanje da se pojave mahane i nedostaci duse i djela neminovno Cini 
tvoje srce skrusenim. Te mahane i nedostaci su oholost, umiSljenost, 
pretvaranje, manjak iskrenosti, pomanjkanje cvrstog ubjedenja, 
razjedinjenost nakane, neoslobodenost motiva od dusevnih prohtjeva, 
neizvrsavanje poslova na naCin s kojim je zadovoljan tvoj Stvoritelj i 
joS mnoge druge dusevne nakane i pokaverena djela. 

Sto se ti6e uvidanja dobroCinstva svakoga ko ti je u£inio neko 
dobro, to se ogleda u tome da poStujeS prava svih ljudi i vodiS brigu o 
svojim obavezama prema drugima i izvrsavaS ih na najbolji moguci 
naCin. Pri tome ne smijeS smatrati da ono Sto su tebi uCinili spada u 
njihove obaveze prema tebi. Nemoj im se u tome suprotstavljati, jer 
to spada u lahkomislenosti i gluposti duse. Nemoj od njih traziti 
izvrsavanje obaveza prema tebi. Priznaj dobroCinstvo onima medu 
njima koji su ucmili dobroCinstvo, a zaboravi svoje dobroCinstvo. 

Cuo sam Sejhul-islama Ibn Tejmijju, Allah osvijetlio njegovu 
dusu, da je rekao: "EI-'Arif, onaj ko je spoznao Allaha, ne smatra da 
kod drugih ima pravo, niti tvrdi da kod drugih ima dobrocmstva, ne 
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trazi svojc pravo od drugih, niti svoje dobrocinstvo uzvisuje nad 
drugima. Zbog toga, on ne prigovara, niSta ne zahtijeva i ne dolazi u 
konflikt". 

POTREBA I PRIKRIVANJE 

SkruSenost se upotpunjuje filtriranjem vremena od toga da se 
covjek pretvara pred ljudima, kao i apsolutnim primjecivanjem 
Allahovog dobrocinstva. Zato se sakrivaju vlastita stanja i napori od 
ostalih ljudi, skrusenost, poniznost i pokornost, kako to oni ne bi 
primijetili i ti se zadivio time 3to to oni gledaju i primjecuju i tako se 
pokvarilo tvoje vrijeme, srce i stanja provedena sa UzviScnim 
Allahom. A koliko je samo putnika u ovakvoj pustinji bilo izgubljeno? 
A zaSticen je samo onaj koga Allah zaStiti. Nema niceg korisnijeg 
iskrenome covjeku od potpunog uvjerenja u vlastitu bijedu, siroma- 
Stvo i beznacajnost spoznaje da je on niko i niSta i da je mcdu onima 
ciji islam joS nije valjan, pa da moze tvrditi da je u njemu na visokom 
polozaju. 

Kod sejhul-islama Ibn Tejmijje, Allah osvijetlio njegovu duSu, 
vidio sam neSto 3to nisam vidio ni kod koga drugog. Cesto je 
govorio: «Ja nemam niSta, od mene nema niSta i u meni nema ni3ta». 
Cesto je kao primjer navodio ove stihove: 

Ja sam prosjak, sin prosjaka, 

To bijase i moj otac i moj djed. 

A kad bi ga ko pred njim pohvalio, rekao bi: "Tako mi Allaha, 
ja sve do sada, cijelo vrijeme, obnavljam svoj islam. JoS nisam 
prihvatio i najbolje prigrlio islam". 

Pri kraju zivota mi je poslao svojerucno napisano djelo Pravilo 
za tumacenje Kur'ana (Ka'ide fit-tefsir). Na poledini su bili svoje- 
rucno ispisani stihovi iz njegove poezije: 

J a sam ovisan o Gospodaru stvorenja, 

J a sam siromah u svim stanjima svojim, 

Ja sam nepravedan prema svojoj dusi, 

A ona je prema meni nepravedna. 

A dobro ako nam dode, od Njega nam dode. 

Ja nisam sposoban sam sebi neku korist pribaviti, 

Niti sam sposoban od sebe neku stetu otkloniti. 



453 



STEPEN SKRUSENOSTI 



Potreba je stalno svojstva moga bica, 
Od mene neodvojiva, 

Kao sto je neovisnost vjecno svojstvo Njegovoga bica. 
Ovo stanje je cjelokupno stanje svih stvorenja. 
Svi su oni samo Njegovi robovi koji mu se vracaju. 

Apsolutno videnje dobrocinstva se ogleda u tome da covjek ne 
smatra da je bilo koje dobrocinstvo ili dobro od bilo koga drugog 
osim od Allaha. On to daje svome robu bez razloga i bez bilo kakvog 
nacina koji bi ga priblizilo Njegovoj dobroti. Naprotiv, sve dobro 
koje Covjek ima i u svemu dobrom Sto uziva, neka zna da je to iz 
Allahove milosti i dobrocmstva, bez bilo kakve njegove zasluge i 
ucmjene neke usluge koja iziskuje nadoknadu (protuuslugu), kao Sto 
Uzviseni Allah kaze: 

«Oni ti predbacuju Sto su primili islam. Reci: 'Ne predba- 
cujte mi Sto ste islam primili; naprotiv, Allah je vama milost 
podario time Sto vas je u pravu vjeru uputio, ako iskreno govo- 
rite» (El-Hudzurat, 17.). 

Isto tako, on treba potvrdivati i svjedociti daje sve ono Sto mu je 
uskraceno od ovoga svijeta i Stete ili neprijatnosti koje je imao, daje 
to dobrocinstvo i Allahova milost, i to iz vise obzira i razloga koje 
moze uvidjeti zdrav razum. Jedan od naSih dobrih prethodnika je 
rekao: "Sine Ademov, ne znaS koje ti je od dva dobrocmstva bolje: 
blagodat koju ti je Allah dao ili blagodat koju ti je uskratio". Rekao je 

Omer ibnul-Hattab,<^: "Ne opterecava me misao kako sam osvanuo 
ili kako sam omrknuo. Ako je to bogatstvo, onda je u njemu zahvala, 
a ako je siromastvo, ondaje u njemu strpljivost". 

Jedan od naSih dobrih predhodnika je rekao: "Allahova ovodunja- 
luCka blagodat koju mi je uskratio veca mi je od Njegove ovodunja- 
luCke blagodati koju mi je pruzio. Uistinu sam vidio ljude kojima je 
dao tu svoju blagodat, pa su bili obmanuti". 
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(IHBAT) 

I poniznosti je jedan od stepeni Samo Tebi robujemo i samo od 
Tebe pomoc molimo. 

Uzviseni Allah kaze: 

«...A radosnom vijescu obraduj ponizne» (El-Hadzdz, 34.). 
Potom On otkriva Sta se pod time podrazumjeva, pa kaze: 

<> ax 
s- ... >, > ^ 

«Pravi su vjernici samo oni iija se srca strahom ispune kad 
se Allah spomene. I oni koji strpljivo podnose nevolje koje ih 
zadese. I oni koji namaz obavljaju i koji, od onoga Sto im Mi 
dajemo, udjeljuju» (El-Hadzdz, 35 ). 

I rekao je Uzviseni: 

s s y s~ y 

«()ni koji btfdu vjerovali i dobra djela iinili i koji Gospodaru 
svome budu odani, bit ce stanovnici Dzenneta, u njemu ce vjecno 
boraviti» (Hud, 23.). 

Rijec" el-habtu (poniznost) u jeziCkom smislu ima znaCenje ravne 
zemlje, nizine. Ibn Abbas, r.a, i Katade su za rijed el-muhbitin 
(ponizni) rekli da su to skromni, ponizni ljudi (el-mutevadi'un). El- 
muhbit (ponizan) jest onaj koji je potpuno predan spram Uzvisenog 
Allaha. 

Rekao je Ibn Abbas, r.a, da je el-habtu ravno mjesto na zemlji. 
El-Ahfe§ je rekao: "To su skruseni". 

Ibrahim En-Nehai, r.a, je rekao: "To su klanjadi koji su istinski 
vjernici" (muhlisun). 
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El-Kelbi, r.a, je rekao: "To su oni koji imaju njeznja srca". 

Omer ibn Evs, r.a, je rekao: "To su oni koji ne Sine nepravdu, a 
kad se njima nepravda u£ini, ne uzvracaju" (ne svete se). 

Sva ova miSljenja se krecu oko dva znaCenja: skrusenost i smiraj 
te pouzdanje u Uzvisenog Allaha. Zbog toga je glagol ahbete u ajetu 
prelazan, a to se oCituje u prijedlogu ila kako bi u sebi sadrzavao 
znadenje smirenosti, vracanja i pouzdanja u Allaha. 

Poniznost (el-ihbat) medu prvim je stepenicama potpune smire- 
nosti, kao Sto su to smiraj, cvrsto uvjerenje i pouzdanost u Allaha i 
sliSno. Poniznost, njen poCetak i njen zacetak. S njom se postize 
sigurnost od pomisli na vracanje ili neodlucnost. 

Zna6i, poSto je poniznost prvi stepen na kome se duhovni putnik 
rjesava neodlucnosti - Sto spada u nemarnost i protivljenje, a on jc 
putnik koji i nastavlja svoj put ka Stvoritelju, iduci ka Njemu sve dok 
dise, i njegovo putovanje ka Stvoritelju se ne zavrsava sve dok je 
njegova dusa uz njega - poniznost koju postigne biva mu poput pitke 
vode koju zedni putnik crpi iz njenog pravog izvora. On se napije sa 
njenog izvora i ona od njega otkloni primisli neodluCnosti da nastavi 
put ili da se vrati svome domu zbog teSkoce puta. Kad dode do vode, 
nestaje njegove neodlucnosti i poniznosti odustajanja. Isto tako se 
dogada sa duhovnim putnikom kad dode do izvora poniznosti, gdje 
on od sebe odbaci neodluCnost i odustajanje i dode na prvi stepen 
smirenosti toga svog putovanja i odlucno nastavi putovanje. 

Poniznost se dijeli na tri stepena. 

Prvi stepen: Da cuvanje od grijeha ('isme) zaokupi strasti, da 
volja otkloni nemar i da zelja gurne u ponor uzitke. 

Onoga ko putuje i ko se usmjerio ka Allahu (murid i salik) nema- 
rnost odvraca od njegove zelje (namjere) i slabi njegovo htijenje. 
Strast se suprotstavlja njegovoj volji i sprjecava ga da dode do 
zeljenoga cilja. On se vraca, odustaje od njega i na njega zaboravlja. 

Ovaj stepen poniznosti ga Stiti od ovoga troga Sto je nabrojano i 
Suvanje ('ismet) prevlada strasti u Sovjeku. 

El- 'isme je Suvanje i zaStita. Es-sehve (strast) predstavlja naklo- 
njenost dusevnoj teznji. El-istigrak je obuhvatanje i okruzivanje ne£eg. 

Prema tome, Sovjekovo cuvanje ('isme) nadvlada i pobijedi 
njegovu strast i ispuni sve njene dijelove. Kad njegovo Cuvanje ispuni 
sve dijelove strasti, tada to dokazuje da je ta osoba ponizna. Njen 
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dolazak na mjesto smirenosti, odsijedanje na njenoj prvoj stepenici, 
na kojoj se oslobada misaone neodlufriosti izmedu okretanja naprijed 
i okretanja nazad, uzmicanja u ispravnosti i energicne odlucnosti i 
zalaganja na torn putu, znak je smiraja te osobe. 

§to se tide toga da htijenje te osobe suzbija njenu nemamost, 
iradet (htijenje, volja) kod ljudi (koji se bave tajnama duse) predsta- 
vlja prvu stepenicu onima koji streme UzviSenom Allahu. 

Sljedbenik (murid) jest osoba koja napusti domovinu svoje duse 
i cudi putujuci ka Allahu i Buducem svijetu. Kad dospije na stepen 
poniznosti, njegova volja opkoli njegovu nemarnost, suzbije je i 
svojom voljom, ispravi ono Sto je propustio. 

§to se ti£e toga da njegova zelja gurne u ponor njegov uzitak, to 
znafii da njegova ljubav savlada i pobijedi njegove uzitke tako Sto 
oni padnu i sruce se baS kao Sto se srufii onaj koji padne u duboki 
bunar. Ovo je znak istinske ljubavi u kojoj se pobjeduje zelja za 
uzitkom i zakopava u provaliju iz koje viSe nikad ne moze ozivjeti. 

Rezultat recenog se svodi na cmjenicu da cuvanje i zaStita pobje- 
duju strast, volja nemarnost i ljubav pobjeduje zelju za uzitkom. 

Drugi stepen: Da putnikovo srce ne preplaSi, niti iznenadi 
njegov presretaC i put mu presijefie iskusenje. 

PresretaC je onaj koji ti se suprotstavi, kao kad ti se neSto 
iznenada isprijefii na putu. Najveca prepreka je osjecanje straha od 
usamljenosti. Na to se ne smije obazirati, kao Sto je jedan od iskrenih, 
rekao: "Tvoja usamljenost na putu traganja (za istinom) dokaz je 
njegove iskrenosti". Drugi je rekao: "Ne plaSi se na svom putu zbog 
malog broja putnika, nemoj ni da te zavede veliki broj stradalnika". 

IskuSenje koje prekida nastavak putovanja predstavljeno je 
pojavama koje se namecu u srcu i spijefiavaju ga u spoznaji Istine i 
usmjeravanja ka njoj. Kad ono postigne stabilnost na stepenu 
poniznosti i valjanost htijenja i traganja, onda presretafi kusnje prema 
njemu nece imati nikakvih teznji. 

Ove cvrste odluke bit ce ispravne kod onog Cije srce osvijetle 
svjetla uticaja Allahovih imena i razotkriju mu se njihova znafienja. 

Tredi stepen: Da u putniku bude jednako pohvala i kudenja i 
da stalno kori sebe. 

Kad god se Covjekove noge ustabile na stepenu poniznosti i ona 
njime potpuno ovlada, povecava se njegova ambicija i uzvisuje 
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njegova dusa iznad nasrtaja pohvala i kudenja. Ne raduje se ljudskim 
pohvalama, a niti se zalosti zbog njihovog kudenja. Ovo je opis 
onoga koji se oslobodio uzitaka duse. 

Njegovo srce postaje izlozeno znakovima svjetlosti Allahovih 
imena i svojstava i njegovo srce obuhvati slast vjerovanja i cvrstog 
ubjedenja. 

Vodenje racuna o pohvalama i kritikama svijeta je znak odsu- 
tnosti srca, posvecenosti srca nekome drugom osim Allahu te znak 
da u njega nije usao duh ljubavi i spoznaje Allaha i da nije kusao 
slast potpune privrzenosti Njemu i slasti vezanja za Allaha i potpune 
smirenosti i pouzdanja u Njega. 

Covjek nece osjetiti slast vjerovanja, niti okus iskrenosti i 
Svrstog ubjedenja sve dok njegovo srce u potpunosti ne napusti 
dzahilijjet (neznanje). Tako mi Allaha, kad bi se ljudi ovog vremena 
uvjerili da je takvo stanje srca nekog covjeka, svi bi na njega 
istovremeno odapeli svoje strijele i rekli bi: "Ovo je novotar u vjeri 
(mubtedi) i osoba koja propagira novotarije u vjeri". Allahu se svome 
zalim. Od Njega se trazi strpljivost i postojanost. Sigurno ce doci do 
susreta s Njim. U torn smislu Uzviseni je rekao: 



«...A sigurno nece uspjeti onaj koji lazi iznosi» (Taha, 61.); 



«A mnogobosci ce sigurno saznati u kakvu ce se muku 
uvaliti» (ES-Su'ara, 227.). 

Pod pojmom en-nefs onio koji istrazuju o tajnama duse podrazu- 
mjevaju nedostatke covjekovih svojstava te pokudeno ponasanje i 
njegove postupke, bilo da se radi o stedenim ili urodenim svojstvima 
koje on silno kori. Ovo je jedno od tumacenja rijeSi Uzvisenog: 



«I kunem se dusom koja sebe kori» (El-Kijame, 2.). 
Seid ibn Dzubejr i Ikrime su kazali: "Kori, zbog dobra i zla; 
nije strpljiva u sreci i nesreci". 

Katade je rekao: "Dusa koja sama sebe kori - to je grijesna du§a". 

Mudzahid je rekao: "To je ona dusa koja zali za onim Sto ju je 
pro§lo, govoreci: 'Da sam to uradila, da to nisam uradila'". 
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El-Ferra je rekao: "Svaka dusa, bilo dobra ili loSa, kori samu 
sebe. Ako je uradila neko dobro djelo, kaze: 'Kamo srece da sam jo§ 
viSe uradila', a ako uradi neko lose djelo, kaze: 'Kamo srece da to 
nisam uradila'". 

El-Hasan el-Basri je rekao: "To je vjernikova (mu'min) dusa. 
Uistinu, mu'mina, tako mi Allaha, ne mozeS vidjeti a da ne kori samog 
sebe: '§ta sam htio sa torn recenicom, Sta sam htio sa jelom tim i tim, 
Sta sam htio s tim?' GrijeSnik, medutim, kroz zivot ide bezbrizno i ne 
svodi racun sa samim sobom, a niti kori svoju dusu". 

Mukatil je rekao: "To je dusa nevjernika koja ce koriti samu sebe 
na Buducem svijetu zbog onoga 3to je propustila od Allahovih narcdbi 
na ovome svijetu". 

Cilj svega navedenog je da onaj koji iskreno pruzi svoju dusu 
Allahu, prezire ostati s njom, jer zeli da mu je primi Onaj Kome je 
iskreno pruzio i zato Sto Mu je prinio kao zrtvu. Ko prinese svome 
Stvoritelju zrtvu, pa ona bude primljena, nije kao onaj kome ta zrtva 
bude odbijena. Ostanak njegove duse s njim je dokaz da od njega 
zrtva nije primljena. 

Dusa je ogromno i teSko savladivo brdo koje se nalazi na putu 
koji vodi do UzviSenog Allaha. Nijedan putnik nema drugog puta 
nego preko toga brda. Mora do njega doci. Nekima ono bude lahko, a 
nekima teSko. Nece biti poteSkoce da ga savlada onaj kome Allah 
olaksa. 

Na tome brdu se nalaze klanci, izbocme, tmje i lopovi koji 
presrecu putnike na njihovome putovanju, a posebno one koji putuju 
nocu. Ako ne budu imali ogromnu yjeru, svjetiljke cvrstog ubjedenja 
koje se pune uljem poniznosti, bit ce izlozeni svim tim nedacama i 
preprekama koje ce ih sprijeCiti da nastave svoje putovanje. 

Mnogi su se vratili sa tog putovanja zbog nemoci da ga zavrse i 
savladaju njegove prepreke. Sejtan se nalazi na samom vrhu toga 
brda, upozoravajuci ljude da se ne penju i ne pokusavaju doci do 
vrha. Tako ih on plaSi ovim brdom, a kod putnika se sastave teSkoca 
uspinjanja, sjedenje onoga koji ga plaSi i slabost njegove odlucnosti i 
namjere. Iz toga se izrodi prestanak putovanja i povratak. Od toga je 
sacuvan samo onaj kome Allah pruzi zaStitu i pomogne mu. 

Koliko god napredovao putnik u svom uspinjanju na brdo, 
povecava se i vikanje, upozoravanje i zastraSivanje onoga koji ga zeli 
odvratiti. Ako to sve prevazide i dospije na sami vrh planine, onda se 
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sva ta zastraSivanja i opasnosti pretvore i preobraze u sigumost. Tada 
nastavak putovanja bude olaksan i nestane prepreka i poteSkoca na 
njemu. Ukaze mu se Sirok, prostran i siguran put koji vodi prema 
staniStima i izvorima. Na tome putu su znakovi i obavjestenja, na 
njemu su odmaraliSta pripremljena putniku koji putuje ka Svemilo- 
snom. 

Izmedu roba i izmedu srece i spasa se nalaze snaga cvrste 
odluke, dodatna strpljivost, dusevna neustraSivost i postojanost srca. 
Dobrocmstvo je u Allahovim rukama i On ga daje onome kome On 
hoce, a Allah je Taj Koji posjeduje nejvece dobro. 
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(ZUHD) 

UzviSeni Allah je rekao: 

. . . jlT«<Jj1 'Sip L^'jui^-6s»'j>iP . . / 

«...Ono §to je kod vas je prolazno, a ono Sto je kod Allaha je 
vje£no...» (En-Nahl, 96.). I rekao je UzviSeni: 

«Znajte da je zivot na ovom svijetu igra, i zabava, i gizdanje, 
i gordo nadmetanje medu vama, i nadmetanje u mnoStvu 
imetaka i djece! Nalik je kiSi, i bilje od nje sijaie zadivljuje, i ono 
potom, nakon kiSe, uzbuja, ali ga zatim vidiS pozutjela i potom 
sasuseno biva. A na svijetu ovome patnja teSka je, a ima oprost 
od Allaha i zadovoljstvo. A Sta je ovosvjetski zivot doli uzivanje 
prijevarno» (El-Hadid, 20.). I rekao je Uzviseni: 

X»Xh\ l^^j^oli^p 1 ty^u&l^?'^ \i\ J^s^A) 

«Zivot na ovome svijetu sliian je bilju zemaljskom na koje 
Mi spustimo s neba kisu s kojim se ona izmijesa, kojim se onda 
hrane ljudi i stoka. Pa kad se Zemlja ukrasi svojim ruhom i okiti, 
i kad stanovnici njezini pomisle da su oni toga gospodari, dode 
zapovijed Nasa, nocu ili danju, i Mi to pokosimo kao da prije 
nicega nije ni bilo. Eto, tako Mi potanko izlazemo dokaze narodu 
koji hoce da razmisli» (Junus, 24 ). 
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I rekao je Uzviseni: 

«* <*■ ** ^ - ^ ^— i, 

«Navedi im kao primjer da je zivot na ovom svijetu kao bilje 
koje, i poslije natapanja vodom, koju Mi s neba spustamo, ipak 
postane suho i vjetrovi ga raznesu. A Allah sve moze. Imetak i 
sinovi ukras su u zivotu na Ovom svijetu, a dobra djela koja 
ostaju, bit ce od Gospodara tvoga bolje nagradena i ono u Sto se 
£ovjek moze pouzdati» (El-Kehf, 45.-46.). I rekao je Uzviseni: 

«Reci: 'Uzivanje na ovome svijetu je sitno, a onaj svijet je 
bolji za bogobojazne'» (En-Nisa, 77 ). 

I rekao jc Uzviseni: 

(I — > t ft < ^ S S i ' 




«Postici ce Sta zeli onaj koji se oclsti i spomene ime Gospo- 
dara svoga pa klanja! Ali, vi vise zivot na ovom svijetu volite, a 
Onaj svijet je bolji i vjecan je» (El-A'la, 14- 17). 

I rekao je Uzviseni: 

«I nikako ne gledaj dugo Ijepote ovoga svijeta koje Mi kao 
uzitak raznim sortama nevjernika pruzamo, da ih time na kusnju 
stavimo, a opskrba Gospodara tvoga bolja je i vje£na» (Taha, 131). 
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I rekao je Uzviseni: 

«Sve Sto je na Zemlji, Mi smo kao ukras njoj stvorili da 
iskusamo ljude ko ce se od njih IjepSe vladati, a Mi demo nju i 



golom ledinom u£initi» (El-Kehf, 7.-8.). 
I rekao je UzviSeni: 




«A da nece svi ljudi postati jedan ummet (nevjernici), Mi 
bismo krovove kuca onih koji ne vjeruju u Svemilosnog od 
srebra utinili, a i stepenice uz koje se penju, i vrata kuca njihovih 
i divane na kojima se odmaraju, i ukrase od zlata bismo im dali, 
jer sve je to samo uzivanje u zivotu na ovom svijetu, a Onaj svi jet, 
u Gospodara tvoga, bit ce za one koji budu Njegova nare-denja 
izvrsavali, a Njegovih se zabrana klonili» (Ez-Zuhruf, 33.-35.) 

Kur'an je prepun primjera u kojima istice odricanje od ovosvje- 
tskih dobara i obavjeStenja o njihovoj bezvrijednosti, kratkoci, presta- 
nku i brzini njihovoga prolaska. S druge strane, on je pun primjera 
podsticanja na Buduci svijet i obavjeStenja o njegovoj velicmi i nepro- 
laznosti. Kad Allah zeli nekome dobro, u njegovo srce usadi svjedoka 
pomocu kojeg vidi suStinu i stvamost ovoga i Buducega svijeta i on 
odabere od toga ono Sto je bolje odabrati. 

Ljudi koji se bave tajnama duse su mnogo govorili o zuhdu 
(odricanju), ukazujuci na svoja iskustva (zevk), govoreci o svome 
stanju i onome Sta je ko vidio. Vecina toga se odnosi na njihova isku- 
stva. Medutim, govor izrefien znanstvenim jezikom je §iri od govora 
jezikom kusanja (iskustva) i blizi je tome da bude i dokaz. 

Cuo sam sejhul-islama Ibn Tejmijju, Allah osvijetlio njegovu 
dusu, kad kaze: "Ez-zuhd (odricanje) od dunjaluka je ostavljanje 
svega od cega nemamo koristi na Buducem svijetu, dok izbjegavanje 
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svega sumnjivog (el-vere') predstavlja ostavljanje svega cega se plasis 
da ce ti stetiti na Buducem svijetu". 

Ovo je najljepse i najsveobuhvatnije tumacenje pojmova ez-zuhdu 
i el-vere'. 

Sufjan es-Sevri, r.a, je rekao: "Odricanje na dunjaluku se oglcda 
u skracivanju nade, a ne u jedenju suhe hrane i nosenju grube odjece". 

Pojam odricanja (ez-zuhd) u jezickom smislu, u jeziku Arapa koji 
je jezik Kur'ana, ima znacenje sustezanja od necega, smatrajuci to 
bezvrijednim i beznacajnim zbog nemanja potrebe za tim i njenoga 
zadovoljavanja necim sto je bolje od toga. U ovome smislu se u 
Kur'anu spominje samo u slucaju onih koji su prodali Jusufa: 

«I prodadoSe ga za jeftine pare, za nekoliko groSa; jedva su 
cekali da ga se oslobode» (Jusuf, 20.). 

Odricanje od onoga sto je Uzviseni Allah, od blagodati i dobara 
na ovome svijetu, podario ljudima, sto je ucinio kao iskusenje i 
pomoc onima koji su upuceni da povecaju iman i uputu, kao pomoc 
bogobojaznim da rade dobra djela koja ce biti korisna i trajna na 
(ahiretu) i kao ono sto pomaze nemarnima i nevjernicima da pove- 
caju nevjerovanje, uplasenost i grijesenje, odricanje u ovome slucaju 
predstavlja izbjegavanje Allahovih blagodati i njihovo omalovaza- 
vanje. Ovakva uputa nije nam dosla od Allahovoga Poslanika, Ufa, a 
niti je to bila praksa njegovih ashaba. Njihova praksa se ogledala u 
tome sto su cijenili ove blagodati, sto su ih voljeli, sto su se radovali i 
zahvaljivali Uzvisenom Allahu na tome sto im ih je podario i sto im 
one mogu pomoci da uspiju i da se spase od onoga cime ih je On 
iskusao. 

Dzunejd je rekao: "Cilj odricanja u rijecima Uzvisenog Allaha: 

«Da ne biste tugovali za onim Sto vam je promaklo, a i da se 
ne biste previse radovali onome Sto vam On dade. Allah ne voli 
nikakve razmetljivce, hvalisavce» (El-Hadid, 23.), jest da se istinski 
zahid ne raduje ovome svijetu onim sto posjeduje, a niti tuguje na 
njemu za onim sto ne posjeduje." 

Jahja ibn Muaz, r.a, je rekao: «Odricanje nasljeduje darezljivost 
sa imovinom, a ljubav nasljeduje darezljivost sa duhovnoscu». 
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Ibn Dzela' je rekao: «Odricanje je gledanje ovoga svijeta prola- 
znim ocima, umanjujuci ga u njima (u ocima), 3to pomaze njegovom 
odbacivanju». 

Kazano je: To je nestalan prijatelj srcu koji mu pomaze u ostavlj- 
anju ovoga svijeta bez licemjeme dvolicnosti. 

Dzunejd, r.a, je rekao: "Odricanje je praznina u srcu u onome u 
cemu je praznina i u rukama." 

Imam Ahmed, r.a, je rekao: "Odricanje na ovome svijetu je 
smanjenje nade." 

Od njega se prenosi predaja: "To je neradovanje imanju, a niti 
tugovanje nemanju." Bio je upitan moze li biti zahid covjek koji 
posjeduje hiljadu dinara, pa je odgovorio: "Da, pod uvjetom da se ne 
raduje njihovome povecanju (uvecanje te njegove imovine), a niti 
tuguje radi njihovoga smanjenja." 

Ebu Sulejman ed-Darani, r.a, je rekao: "To je ostavljanje svega 
3to nas zaokuplja i odvodi od Allaha." 

Ruvejm je upitao Dzunejda o odricanju, na Sta mu je odgovorio: 
«To je da se ovaj svijet smatra beznacajnim i brisanje svih njegovih 
tragova iz srca». Drugi put je rekao: "To je oslobadanje ruku od 
imovine i srca od njenoga slijedenja." 

Jahja ibn Muaz je rekao: "Niko nece dostici pravi stepen zuhda 
sve dok pri sebi ne bude radio bez interesa, govorio bez uzitka i imao 
ugled bez vlasti." 

Neko je rekao: Odricanje (zuhd) je davanje prednosti drugome 
nad samim sobom u stanju izobilja i zadovoljstva, dok je odvaznost 
davanje prednosti drugome nad samim sobom u stanju oskudice. U 
torn smislu UzviSeni veli: 



«I vise vole njima nego sebi, mada im je i samima potrebno..» 

(El-Hasr, 9.). 

Imam Ahmed ibn Hanbel, r.a, je rekao: "Zuhd (ustezanje od 
dunjaluka) dijeli se na tri vrste: ostavljanje harama (strogih zabrana), 
Sto je odricanje obicnog svijeta; ostavljanje izobilja u dozvoljenom, 
3to je odricanje odlicnika; ostavljanje svega 3to zaokuplja od Allaha, 
3to je odricanje onih koji su spoznali Allaha ('arifun)." 




...) 
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STEPEN USTEZANJA 



Stav i miSljenje imama Ahmeda je iznad izreka dosadaSnjih 
Sejhova o pitanju zuhda (odricanja), s opSimijim opisivanjem i obrazla- 
ganjem njegovih stepeni. Njegov govor je najkompletniji i ukazuje 
nam da njegovo znanje, Allah bio s njim zadovoljan, zauzima najviSe 
mjesto. Imam Safija je posvjedo&o njegov imamet (predvodniStvo) u 
osam oblasti, a jedna od njih je i zuhd. 

Arifi (oni koji su spoznali Allaha) usaglasili su se da je zuhd 
putovanje srca dunjaluSkim zavicajem i obitavanje u staniStima 
Ahireta. Na osnovu ovoga su naSi predhodnici napisali djela iz oblasti 
zuhda, kao Sto je djelo Ez-Zuhd, autora Abdullaha ibn Mubareka, 
zatim djela imama Ahmeda, Veki'a, Henada ibn es-Sera i drugih. 

Zuhd je povezan sa sest dijelova i niko se ne moze zvati asketom 
(zahidom) sve dok u pogledu njih ne bude skroman (zahid). To su: 
bogatstvo, lijepa lica, vlast, svijet, dusa i sve Sto je mimo Allaha. 

Ovime se ne misli na to neposjedovanje, jer su Sulejman, i 
Davud, bili najveci zahidi svoga vremena, a imali su u izobilju i 
imetka, i vlasti, i zena. A naS Poslanik, 0, bio je najveci zahid medu 
stvorenjima uopce, a imao je devet zena. Ali ibn ebi Talib, Abdurra- 
hman ibn Avf, Zubejr i Osman, Allah bio s njima zadovoljan, bili su 
zahidi povrh sveg bogatstva. Hasan ibn Ali, r.a, bio je asket povrh 
toga Sto je vise od svih volio zene, najvise se puta zenio i bio 
izuzetno bogat. Abdullah Ibn Mubarek bio je prvak medu poboznj- 
acima (zahidima), iako je posjedovao veliko bogatstvo. Isto tako, 
Lejs ibn Se'd je bio jedan od predvodnika zahida, a imao je kapital za 
koji je rekao: "Da nije njega, ovi bi od nas napravili otirace (ponizili 
bi nas)". 

Hasan ili neko drugi se o zuhdu (ustezanju) izrazio najljepse: 
"Nije zuhd na ovome svijetu zabranjivanje dozvoljenih stvari, niti 
uniStavanje imetka, vec je zuhd u tome da budeS uvjereniji u ono Sto 
je kod Allaha od onoga Sto ti posjedujeS, te da ti bude nagrada za 
nesrecu kad te pogodi pozeljnija od zelje za nagradom da te ona nije 
zadesila". Ovo je najljepSi i najcjelovitiji govor o zuhdu (odricanju); a 
u ovom smislu se prenosi i hadis od Allaho'-oga Poslanika 
Muhammeda, 0. 1 



1 Tirmizi, 2.340. Ibn Madze, 4.100; za ovaj hadis Albani kaze da je veoma slab 
(da'if dzidden). 
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PRIMJENA ODRICANJA JE PROSLOST 



Ljudi su se podijelili kad je u pitanju odricanje, je li ono moguce 
u ovom vremenu ili nije. 

Ebu Hafs je rekao: "Odricanje ne moze biti niucemu drugome 
osim u halalu (vjerom dozvoljenim stvarima). Na ovom svijetu nema 
dozvoljenih stvari, pa tako nema ni odricanja." 

Ljudi se nisu slozili s njegovim miSljenjem, pa su rekli: Dozvo- 
ljene stvari se nalaze na ovome svijetu, a ima i mnogo zabranjenih. 
Pretpostavka da nema dozvoljenih stvari na ovome svijetu uzrokuje 
odricanje na njemu i uzimanje svega na Sta je osoba prisiljena da 
uzme, kao Sto je uzimanje onoga Sto je krepalo, krvi i svinjskoga 
mesa. 

Jusuf ibn Esbat je rekao: "Ako bi saznao da je neko u odricanju 
dostigao stepen Ebu Zerra, Ebu Derda'a, Sulejmana, Mikdada i njima 
sliSnih ashaba, Allah bio s njima zadovoljan, opet ne bih rekao da je 
on zahid zbog toga Sto zuhd postoji samo u nepomijeSanim dozvo- 
ljenim stvarima. NepomijeSane dozvoljene stvari ne postoje u ovome 
nasem vremenu. A Sto se tide zabranjenih stvari, ako ih budeS Cinio, 
stici ce te kazna UzviSenog Allaha." 

Zagovomici ovoga stava su se podijelili kad je u pitanju zuhd 
(odricanje). 

Jedna skupina je kazala: Odricanje je samo u dozvoljenim stva- 
rima, jer je ostavljanje zabranjenih stvari strogo naredzeno. 

Druga skupina je kazala: Odricanje se moze postici samo u zabra- 
njenim stvarima, a Sto se tide dozvoljenih, to su blagodati koje nam 
je Uzviseni Allah podario. Allah je drago kad vidi tragove Svojih 
blagodati na Svojim stvorenjima, da Mu se zahvaljuju na blago- 
datima, da se pomazu njima iskazivajuci Mu robovanja i da ih uzmu 
za put kojim idu ka Njegovome Dzennetu. Najbolji zuhd je u njima, 
u odbacivanju svega i svih uzroka koji odvode od Njega. 

Konstatacija: Ako blagodati covjeka zaokupljaju od sjecanja na 
Allaha, onda je najbolje da ih se odrekne. Ako, pak, te blagodati ne 
zaokupljaju od sjecanja na Allaha, vec podsticu na joS vecu 
zahvalnost Allahu, onda je to stanje bolje. Zuhd se ogleda u sprjeca- 
vanju srca da se vezuje za te blagodati i njegovu potpunu smirenost u 
njima. A Allah najbolje zna. 



467 



SUZDRZAVANJE I SUPERIORNOST 

Suzdrzavanje i superiornost se dijele na tri stepena. 

Prvi stepen: Sustezanje od sumnjivih stvari nakon klonjenja 
zabranjenih stvari iz opreza od prijekora, prezir zbog manjkavosti i 
zbog pokudenosti druzenja sa grijesnicima. 

Sto se ti£e sustezanja od sumnjivih stvari, to se ogleda u osta- 
vljanju svega Sto je sumnjivo, bez obzira da li to bilo dozvoljeno ili 
zabranjeno, kao Sto se navodi u hadisu koji se prenosi od Nu'amana 
ibn BeSira, r.a, da je Allahov Poslanik, 0, rekao: "Halal je jasan i 
haram je jasan. Izmedu njih postoje sumnjive stvari koje ne poznaje 
vecina svijeta. Ko ih se uscuva, spasio je se od harama, a ko se upusti 
u njih zapasce u ono sto je zabranjeno. To je kao primjer pastira koji 
cuv a st ado oko zabranjene zemlje, moze casom da mu umakne stado i 
pase u njoj. Svaki vladar ima svoju, drugima zabranjenu zemlju 
(ispasu), a Bozija zabranjeno zemlja jesu Njegove zabrane (harami). 
U tijelu ima jedan organ; ako je on zdrav, cijelo tijelo je zdravo, a 
ako je on bolestan, cijelo tijelo je bolesno; taj organ je srce" } 

Potom prezire samog sebe zbog svoje slabosti i bijede kod svoga 
Stvoritelja. Nema prezira zbog slabosti spram ljudi, a niti bijednosti 
pred njima. Ovo stanje nije pokudeno; StaviSe, ono je pohvalno. 
Pokudeno je da se sav prezir ofiituje zbog ljudi, a ne zbog Allaha. 

Sto se tiCe pokudenosti druzenja sa grijesnicima, to je zato Sto se 
oni sakupljaju na mjestima koja bude u covjeku zelju za dunjalukom i 
Sto je na takvim mjestima tjeskoba i gurnjava. Zahid prezire da se 
druzi s njima na takvim mjestima smatrajuci sebe iznad njih zbog 
niskosti i ponizenosti druzenja s njima. Neko nakon Sto je upitan o 
tome Sta ga je uCinilo zahidom na dunjaluku, rekao je: «Manjak 
poStenja, mnoStvo surovosti i ponizenje u druzenjima». Neko je lijepo 
u stihu kazao: 

Ako vodu ostavio nisam zbog bojazni od Boga, 

Ostavio sam je zbog mnostva onih kojije piju. 

Kadpadne muha na jelo neko, 

Dizes ruke i tijelo od naslada jela toga. 

Zmija se sklanja od izvora vodenoga 

Ako su psi vec prist igli na njeg. 



Buhari, 52, 2.05 1 ; Muslim, 1 .599; Tirmizi, 1 .205; Nesai, 4.453; Ebu Davud 3.329; 
lbn Madze, 3.984; Ahmed, 17.883; Darimi, 2.419. 
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KREIRANJE VREMENA 



Drugi stepen je iskoriStavanje besposlenosti u kreiranju vremena 
i sprjecavanja uzbudenja. 

Ako je zuhd kod prvog stepena strah od prijekora i oprez od 
poroka, onda je ovaj stepen veci i uzviseniji, a to je iskoriStavanje 
besposlenosti u kreiranju vremena sa Uzvisenim Allahom. Zaoku- 
pljenost ovodunjaluCkim dobrima odvodi od iskoriStavanja prilika 
vremena. Vrijeme je kao sablja: Ako ga njome ne posjeceS, ono ce 
posjeci tebe. 

Kreiranje vremena se ogleda u iskoriStavanju svega Sto ce dovesti 
do priblizavanja Allahu ili ce pomoci u tome, kao Sto su to jelo, pice, 
brak, spavanje, odmor. Kad god se koristimo neCim od nabrojanog, 
sa namjerom osnazivanja tijela u izvrsavanju onoga Sto voli Uzviseni 
Allah ili ostavljanju onoga Sto prezire, mi izgradujemo svoje tijelo, pa 
makar u tim poslovima osjecali slast. Ne smatraj kreiranje vremena 
ostavljanjem i napustanjem uzitaka i lijepih stvari. 

Cak nemoj smatrati da kreiraS vrijeme samo obavljanjem namaza, 
jer se ono postize izvrsavanjem dobrih dijela iz zahvalnosti Uzvise- 
nom Allahu, kao Sto su poljoprivreda, industrija, zemljoradnja, ruda- 
rstvo i jacanje ekonomije, sa zeljom da se poveca snaga ovog ummeta 
i njegova postojanost u vjeri. Tako ce se uspostaviti vjerski Serijatski 
zakon i zavladati pravednost, milost medu ljudima i njihovo izvodenje 
iz tmina na svjetlo. 

Lijep postupak sa djecom, porodicom, komSijama, obavljanje 
potreba i zadataka na najljepSi moguci naCin, jela, pica, odijevanja i 
svih ovodunjaludkih potreba, sreca u braku, boravak u plemenitom 
okruzenju dobrih i plemenitih ljudi, sve su to uzroci izgradnje novog 
pokoljenja dobrih i korisnih ljudi. Poslove ce obavljati s ciljem da 
jacaju dostojanstvo ovog ummeta. Bit ce spretan i okretan u proizvo- 
dnji, koja je osnova napretka jedne civilizacije nad drugom. Sve to s 
razlogom zahvaljivanja Uzvisenom Allahu na blagodatima kojima 
nas je obdario i poCastio i njihovom iskoriStavanju. Zato je potrebno 
kreirati svoje vrijeme. 

Istinski zaljubljenik ce mozda usmjeriti svoje srce ka jelu, picu i 
odmoru, Sto je ponekad znatno bolje od usmjeravanja njegova tijela 
ka tome. 

Nema sumnje da se dusa, kad dobije neSto lijepo i dobro od ovoga 
svijeta, ojaca, sabere i odbaci svaku vrstu razjedinjavanja. 
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STEPEN USTEZANJA 



Sto se tiCe sprjecavanja uzbudenja, ono se odnosi na prekid srcane 
uznemirenosti koja je povezana sa ovim svijetom, zeljom, strahom, 
ljubavlju, mrznjom i zalaganjem. Zuhd nece biti potpun sve dok se iz 
srca ne otkloni uznemirenost, da se covjek ne obazire na pojave, da se 
ne veze za njih, bilo to izravnim uzivanjem tih pojava ili pak njihovim 
ostavljanjem. Pravi zuhd je zuhd srca; a zuhd nije odricanje od tjele- 
snih organa ili onoga Sto posjedujemo. To je samo nevezivanje srca za 
ono Stoje u CovjeCijem posjedstvu. 

SA CIME SE POSTIZE ASKETIZAM 

Tredi stepen je zuhd u zuhdu i to se postize sa tri stvari: smatra- 
njem bezvrijednim onoga od cega smo se sustegli, potpunim izjedna- 
cavanjem stanja i neosvrtanje ka stjecanju opskrbe. 

Zuhd u zuhdu se pojasnjava sa tri stvari. 

Prva je smatranje bezvrijednim onoga od Cega smo se sustegli. Jer 
onaj Cije srce se ispuni ljubavlju prema UzviSenom Allahu, smatra da 
sve ono Sto je od ovoga svijeta ostavio radi Njega zasluzuje da bude 
samo i jedino zrtvovano u ime Njega. PoSto ovaj svijet ovaj svijet, sa 
svime Sto se na njemu nalazi, ne predstavlja kod Allaha ni koliko 
krilo muSice, onaj ko je spoznao Istinu on ono od Cega je se odrekao 
ne vidi velikim i ne smatra da se zbog toga treba radovati i veseliti. 
Istinskog zahida bilo bi stid ako bi se posebno vrednovalo ono od 
Cega je se on odrekao radi Allaha, tako da bi se njegov zuhd mogao 
zapaziti. Stidi se spominjati to svojim jezikom i svjedoCiti to svojim 
srcem. 

Izjednacavanje stanja se ogleda u tome da Covjek gleda podje- 
dnako ono Sto je u njegovom posjedstvu kao i ono od Cega se 
odrekao od dunjaluCkih blagodati. Kod njega to ne predstavlja neku 
posebnu veliCinu. Ovo je malo odredenije shvatanje asketizma. On je 
zahid i kad neSto prima, kao Sto je i onda kad to ostavlja. Njegova 
briga prevazilazi ono Sto dobija i ono Sto ostavlja zbog same manjka- 
vosti u njegovim oCima. 

Neosvrtanje ka stjecanju opskrbe znaCi svjedoCenje da je jedino 
Allah Taj Koji daje i uskraCuje. Ne smatra sebe da je on taj koji se 
susteze a niti onaj koji daje, nego je Allah Jedini Koji daje i uskracuje. 
Ono Sto privredi od nafake, to je samo od onoga Sto mu daje UzviSeni 
Allah, kao Sto je proticanje vode u rijeci. A ono Sto je pak ostavio 
radi Allaha, to mu jeUzviSeni Allah uskratio. 
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STEPEN KLONJENJA OD 
NEDOZVOLJENOG 

(VERE') 

Medu stepenima Samo Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc 
molimoje i stepen klonjenja od nedozvoljenog. 

UzviSeni Allah je rekao: 

«0 poslanici, dozvoljenim i lijepim jelima se hranite i dobra 
djela {finite, jer Ja dobro znam Sta vi radite!» (El-Mu'minun, 5 1 .)• 

I rekao je UzviSeni: 

«I haljine svoje oiisti» (El-Muddessir, 4 ). 

Katade i Mudzahid su kazali: «U ovom ajetu se misli na Ciscenje 
duse od grijeha kao Sto se cSisti tjelesna odjeca. Ovo miSljenje 
zastupaju Ibrahim En-Nehai, Dahhak, Se'abi, Zuhri i drugi kompe- 
tentni strucnjaci iz oblasti tumaCenja Kur'ana (tefsira). Rekao je Ibn 
Abbas, r.a: «Ne oblaCi odjecu grije§enja i vjerolomstva». Potom je 
rekao: «Zar niste 6uli da je rekao Gejlan ibn Sulejman es-Sekafi: 
'Uistinu, uz zahvalnost Allahu, nisam obukao odjecu vjerolomstva, 
niti u vjerolomstvu osjecam zadovoljstvo'». 

Kad Arapi opisuju nekoga iskrenoscu i 6estito§cu, kazu: "Ciste 
odjece", a opisujuci vjerolomnika i grijesnika kazu: "Uprljane odjece". 
Ubejj ibn Ke'ab je rekao: "Ne oblaCi se vjerolomstvom, nepravdom 
(zulumom) i grijesenjem, vec se oblaCi dobroCinstvom i Cistocom". 

Dahhak je rekao: «U6ini da svi tvoji poslovi budu dobri». 
Sedijj je rekao: «Ako je Covjek dobar (radi djela koja vjera 
dozvoljava), za njega kazu da nosi Cistu odjecu, a ako je grijesnik, 
za njega kazu da nosi prljavu odjecu». Seid ibn Dzubejr je rekao: 
"OCisti svoje srce i svoje mjesto stanovanja". El-Hasan i Kurezi su 
kazali: "UljepSaj svoje plemenite cudi" (svoje pona§anje, moral). 
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STEPEN KLONJEN JA OP NEPOZVOLJENOG 



Ibn Sirin i Ibn Zejd su kazali: "Ovim ajetom se nareduje £iscenje 
odjece u kojoj, kao takvoj, nije dozvoljeno obavljanje namaza, jer 
nevjernici nisu pridavali znacaj tjelesnoj £istoci, a niti £isto£i svoje 
odjece". 

Tavus je rekao: "Skrati svoju odjecu jer se skracivanjem (potkra- 
civanjem) odjece postize Cistoca". 

Prvonavedeni stav je najispravniji. 

Nema sumnje da se skracivanjem i pranjem odjece ne postize 
£istoca koja se nareduje. To je samo upotpunjavanje poslova i kara- 
ktera svakog pojedinca, jer vanjska (vidljiva) prljavstina odaje nam 
sliku unutrasnje (skrivene) prljavStine. Zbog toga se, spram Uzvise- 
nog Allaha, nareduje otklanjanje svake vrste neCistoce i udaljavanjc 
od nje. 

Smisao svega dosad recenog je da klonjenje od nedozvoljenog 
Cisti srce od prljavStine i neCistoce, kao Sto voda Cisti prljavStinu i 
ne£istocu s odjece. Izmedu odjece i srca postoji vidljiva i nevidljiva 
veza. Covjekova odjeca za spavanje nam ukazuje na stanje njegovoga 
srca, jer medusobno utiCu jedno na drugo. MuSkarcima se zabranjuje 
nosenje zlata, svilene odjece i krzna zvijeri zbog njihovoga uticaja na 
srce u smislu smetnje u obozavanju i strahopoStovanju. Srce i dusa 
imaju skriveni uticaj na odjecu. Razboriti to poznaju po distoci, 
prljavstini, mirisu, blistavosti i iscjepanosti odjece. Odjeca poboznih 
se razlikuje od odjece grijesnika, pa makar i ne bila na njima. 

Allahov Poslanik, 0, o klonjenju od nedozvoljenog rekao je: 
"Ljepota islama nekog covjeka se ogleda u ostavljanju svega sto ga 
se ne tice") 

Ovdje se podrazumijeva ostavljanje svega Sto nas se ne tide u 
govoru, gledanju, slusanju, ugnjetavanju, hodanju, razmisljanju i 
svim ostalim kretanjima, vidljivim i nevidljivim. Navedene rije5i 

Poslanika, 0, sveobuhvatne su i sasvim zadovoljavajuce kad je u 
pitanju klonjenje od nedozvoljenog. 

Ishak ibn Halef je rekao: "Logicno je da je klonjenje od nedozvo- 
ljenog bitnije od zlata i srebra. Asketizam u vladanju je bitniji od zlata 
i srebra. Razlog tome lezi u njihovoj upotrebi pri zadobijanju vlasti". 



Tirmizi, 2.317, 2.318; Ibn Madze, 3.976; Ahmed, 1.734; za ovaj ,hadis Albani 
kaze da je vjerodostojan (sahih). 
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STEPEN KLONJEN JA OP NEPOZVOLJENOG 



Ebu Sulejma ed-Darani, r.a, je rekao: «Klonjenje od nedozvo- 
ljenog je prvi stepen zuhda, kao Sto je skromnost prvi stepen zadovo- 
ljstva». 

Jahja ibn Muaz, r.a, je rekao: «Klonjenje od nedozvoljenog je 
zaustavljanje na poznatom znanju bez bilo kakvih tuma£enja». 

Takoder je rekao: «Klonjenje od nedozvoljenog mozemo posma- 
trati kroz klonjenje od nedozvoljenog u onome Sto se vidi i klonjenje 
od nedozvoljenog u onome Sto se ne vidi. Klonjenje od nedozvo- 
ljenog u onome Sto se vidi se ogleda u neizvrsavanju bilo cega osim 
ako je to radi Allaha. Klonjenje od nedozvoljenog u onome Sto se ne 
vidi se ogleda u tome da se u srcu ne nalazi bilo Sta osim Allaha». 

I rekao je: «Ko ne bude obracao paznju na sitnice klonjenja od 
nedozvoljenog, nece moci doci do uzvisenosti onoga Sto mu je dato». 

Receno je: Klonjenje od nedozvoljenog se ogleda u klonjenju 
od strasti i ostavljanju grijesenja. 

Junus ibn Ubejd, r.a, je rekao: «Klonjenje od nedozvoljenog je 
ostavljanje svega sumnjivog i neprestano svodenje racuna sa samim 
sobom». 

Sufjan es-Sevri, r.a, je rekao: «Nisam vidio da je neSta lakSe od 
klonjenja od nedozvoljenog, pa ostavi sve Sto se previSe uCvrsti u 
tvojoj duSi». 

Sehl, r.a, je rekao: «Dozvoljeno je raditi sve u 6emu nema grije- 
Senja prema Allahu, a nepristrasnost u poslu se ogleda u tome da se 
pri njegovom obavljanju neprestano sjecamo Allaha». 

El-Hasan el-Basri, r.a, je upitao jednog djecaka: «Sta je osnova 
vjere?» Djecak je odgovorio: «Klonjenje od nedozvoljenog)). Ponovo 
gaje upitao: «Sta je poljuljava?» Odgovorio je: «Pozuda». El-Hasan 
je bio prijatno iznenaden ovim odgovorima. 

Rekao je Ebu Hurejre, "Sutra ce u Allahovome prisustvu 
sjediti askete i oni koji se budu klonili nedozvoljenog". 

Neki od pravih naSih preteca u dobru su kazali: "Rob nece 
dostici istinsku bogobojaznost dok, iz opreza prema onome Sto ga 
se tifie, ne ostavi sve Sto ga se ne tide." 
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OPREZNOSCU SRCA CUVAMO 
TJELESNE ORGANE 

Autor djela El-Menazil Sejhul-islam El-Hervijj, rekao je: 
"Klonjenje od nedozvoljenog je suzdrzanost temeljitim proucavanjem 
iz opreza i izbjegavanje radi uvazavanja". 

To znaCi: Suzdrzavanje od Cinjenja nedozvoljenih (harama) i 
sumnjivih radnji iz najvece moguce bojazni od njihove Stete. 
Suzdrzanost i oprez su vrlo sliCni, osim u tome Sto se suzdrzanost 
oCituje radnjom tjelesnih organa, a oprez se oCituje srcem. Ima sluca- 
jeva kad se covjek suzdrzava od neceg, ali ne na nacm da to radi iz 
opreza ili iz nekog straha, vec iz nekih drugih razloga, kao Sto su to 
pokazivanje nepristrasnosti, ponosa, misticizma ili nekih drugih 
prigovora, kao Sto je i suzdrzavanje onih koji ne vjeruju u buduci 
zivot, u Dzennet i Dzehennem i sve Sto ih oCekuje zbog razvrata i 
prezrenosti, a cuvaju se sa zeljom da ne dodu do tih mjesta radeci 
pohvalna djela i tome sliCno. 

El-Hervijjeve rijedi "izbjegavanje radi uvazavanja" imaju cilj da 
motiv koji podstiCe na suzdrzanost od zabranjenih i sumnjivih stvari 
moze biti iz opreza dolaska onoga 6im se prijeti ili uzvisivanjem 
UzviSenog Stvoritelja, veliCajuci Ga da odustane od onoga Sto je 
zabranio. 

Suzdrzanost od grijeSenja moze biti iz straha ili iz uvazavanja. 
Dovoljno je spomenuti uvazavanje zbog motiva ljubavi u napuStanju 
grijeSenja prema onome koga volimo. Ljubav ne moze postojati bez 
uvazavanja. Ako u srcu ne bude postojalo uvazavanje prema nekom, 
onda ne moze postojati ni ljubav ostavljanja onoga u cemu se 
razilazimo. Ovo je kao primjer covjeka koji voli svoje dijete, pa kad 
se tome joS pridoda uvazavanje, onda to rezultira ostavljanjem svega 
u Cemu se razilaze. 

Suzdrzanost opcenito upucuje na distanciranje od ruznih djela 
zbog cuvanja duSe, umnozavanja dobrih djela i popravljanja vjerova- 
nja (uCvrScivanje vjerovanja). To su tri koristi od izbjegavanja ruznih 
dijela i poslova. 

Cuvanje duSe se postize njenim Cuvanjem i zaStitom od svega Sto 
je ocmjava, pridaje joj mahane i potcjenjuje kod UzviSenog Allaha, 
Njegovih meleka, Njegovih iskrenih robova i svih Njegovih stvo- 
renja. Ko zeli plemenitu i veliku duSu povratiti njenom Stvoritelju, 
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vodi racuna da je cuva, Stiti, Cisti, uzvisuje i postavlja na njene 
najviSe stepene. Konkurira svima koji to nastoje postici i upotpuniti. 
Kome duSa ne predstavlja nikakvu vaznost, on je ostavlja na najnizim 
mogucim stepenima. Ostavio je i ohlabavio njene povodce i pokvario 
je te je viSe nije u stanju odvojiti od onoga Sto je ruzno i nevaljalo. 
Cuvanje svoje duSe je najmanje Sto se postize izbjegavanjem ruznih 
djela i poslova. 

Umnozavanje dobrih djela mozemo posmatrati sa dva aspekta. 

Prvi: IskoriStavanje vremena za umnozavanje i izvrSavanje Sto 
viSe dobrih djela. Kad god osoba bude zaokupljena izvrSavanjem 
loSih djela, nece joj preostati vremena za izvrSavanje dobrih djela, za 
koja je bila spremna. 

Drugi: IzvrSavanje Sto viSe dobrih djela vodeci racuna da se ona 
ne umanjuju, vagajuci loSa djela i njihova upropaStavanja, kao Sto je 
vec objaSnjenjo u poglavlju koje govori o pokajanju. LoSa djela 
ponekad upropaStavaju dobra. To je kao primjer onoga koji stekne 
imovinu posudivSi je, pa ili ce ga uguSiti dugovi ili ce se ta imovina 
uvecati ili umanjiti. Isto se dogada i sa dobrim i loSim djelima. 

Popravljanje vjerovanja: MiSljenje sljedbenika ehlu-sunneta je da 
se vjerovanje (iman) povecava robovanjem, a smanjuje grijeSenjem. 
Ovakvo miSljenje Safija i ostali prenose od Ashaba, 4k, tabi'ina, r.a, i 
onih koji su doSli poslije njih. Uvecavanje grijeSenja i njegovo Stetno 
djelovanje na vjerovanje je veoma poznato. Kad rob uCini neki grijeh, 
kao Sto se to navodi u hadisu: "Kad rob pocini neki grijeh, na 
njegovom se srcu formira crna mrlja. Ako se od grijeha pokaje, srce 
mu se ponovo ocisti, a ako ih nastavi ciniti, mrlja se povecava sve 
dok ne prekrije njegovo srce"} O tome se govori u rijeCima 
UzviSenog: 

«A nije tako! Ono Sto su radili prekrilo je srca njihova» (El- 
Mutaffifin, 14.). 

Grijesi «crne srce» i gase njeno svjetlo, a vjerovanje (iman) je 
njeno svjetlo. Grijesi izvode vjerovanje iz srca ili ga sjeckaju na 
komadice. Dobra djela povecavaju svjetlo srca, dok ga grijesi gase. 



Tirmizi, 3.334; Ibn Madze, 4.244; Ahmed, 7.892, (2/297); za ovaj hadis Albani 
kaze da je dobar (hasen). 
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UzviSeni Allah nas obavjeStava da ono Sto 6ovjek uradi spram srca 
biva uzrok njegovoga potpunoga prekrivanja. ObavjeStava nas i o 
licemjerima koje je povratio u nevjerstvo zbog onoga Sto su radili, 
pa je rekao: 



«Allah ih je vratio u nevjerstvo zbog onoga Sto su sami 
zasluzili» (En-Nisa, 88.). 

Isto tako nas obavjeStava o onima koji su prekrSili svoj zavjet 
zbog okrutnosti svojih srca, pa je rekao: 



«Zato Sto su zavjet svoj prekrSili, Mi smo ih prokleli i srca 
njihova okrutnim udinili. Oni su rijeii s mjesta na kojima su bile 
uklanjali, a dobar dio onoga 6ime su bili opominjani izostavili» 

(El-Maida, 13.). 

Naime zato Sto su pogrijeSili krSeci zavjet to im je prouzro- 
kovalo okrutnost srca, prokletstvo, uklanjanje rijeCi sa njihovoga 
mjesta i zaboravljanje onoga 6ime su bili opominjani. 

Vjerovanje grijesnika je kao snaga bolesnika spram jacme ili 
slabosti bolesti koja ga je zadesila. 

Cuvanje duSe, umnozavanje dobrih djela i popravljanje 
vjerovanja je uzviSenije od opceg motiva koji vodi suzdrzavanju. 
Ko se toga pridrzava, posjeduje vi§e ciljeve samim tim Sto zeli 
oCistiti i oCuvati svoju du§u i olaksati joj put povratka svome 
Stvoritelju. On je 6uva i Stiti od svake vrste preokupacije. Cuva 
njegova djela od onoga djela od onoga Sto ce ih uni§titi i obezvri- 
jediti, jer ce se sa njima povratiti svome Gospodaru. S njima 
prizeljkuje Allahovo zadovoljstvo. Cuva svoje vjerovanje u svoga 
Stvoritelja, iz ljubavi prema Njemu, vjerovanjem u Njegovu jednocu 
i Njegovom spoznajom. 
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Onoga ko je se pridrzava, suzdrzanost uzdize do stepena bespri- 
jekornog cuvanja granica, ostanka na mjestu zaStite, bogobojaznosti 
i spaSavanja od prelaska granice. 

Ko dospije na ovaj stepen suzdrzanosti, ostavit ce mnogo toga 
Sto je dozvoljeno (mubah), nastojeci se zaStiti i bojeci se zamutiti 
njenu bistrinu i ugasiti njeno svjetlo. Mnogo toga Sto je dozvoljeno 
zamucuje bistrinu cednosti, uklanja njenu vedrinu, gasi njenu svje- 
tlost, oblikujuci njenu blistavost i ljepotu. 

Jedanput mi je sejhul-islam Ibn Tejmijje, Allah osvijetlio njegovu 
duSu, u vezi s onim Sto je dozvoljeno, rekao: "Ovo prevrSava visoke 
kvalitete iako je uvjet uspjeha u ostavljanju toga", ili mi je pak rekao 
neSto sliCno ovome. 

Razborit ostavlja vecinu onoga Sto je dozvoljeno radi svoje 
zaStite, a posebno ukoliko se to nalazi izmedu onoga Sto je dozvo- 
ljeno (halal) i onoga Sto je zabranjeno (haram). 

Razlika izmedu suzdrzanog i onog koji posjeduje ove visoke 
kvalitete je u tome Sto onaj ko je suzdrzan nastoji postici stepen 
zaStite, a onaj drugi nastoji sacuvati bistrinu od zamucenja, a svjetlo 
od njegova gasenja i nestanka. 

SPASAVANJE OD PRELASKA GRANICE: 

Granice su krajnje distance i mjesto prelamanja izmedu onoga 
Sto je dozvoljeno i onoga Sto je zabranjeno. Tamo gdje poCinje neka 
zabrana ili se zavrSava neka dozvola, to mjesto se naziva granicom. 
Ko se ne zaustavi na granici dozvoljenog, upada u ono Sto je zabra- 
njeno. UzviSeni Allah je zabranio priblizavanje i prekoracenje Njego- 
vih granica rekavSi: 



«To su Allahove granice i ne priblizujte im se» (El-Bekare, 187) 
I rekao je: 



«To su Allahove granice, pa ih ne prekora£ujte» (El-Bekare, 229) 
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Ovdje se s granicama misli na krajnji ishod onoga Sto je dopus- 
teno. Priblizavanje granicama se zabranjuje jer su one pocetak onoga 
Sto je zabranjeno. 

Slavljeni je rekao: Ne prekoracujte ono Sto sam vam dozvolio, a 
niti se priblizavajte onome Sto sam vam zabranio. 

Suzdrzanost od osobe odstranjuje priblizavanje i prekoracenje 
Allahovih granica. 

PLODOVI DOBRIH DJELA 

Strah urodava plod koji rezultira klonjenje od zabranjenog, 
trazenje pomoci i kratka nadanja. Snaga vjerovanja u susret sa Stvori- 
teljem urodava plod koji rezultira odricanje od dunjaluka. Spoznaja 
urodava plod ljubavi, straha i molbe. Skromnost urodava plod zado- 
voljstva. Sjecanje na Allaha urodava plod zivosti srca. Vjerovanje u 
Allahovo odredenje urodava plod oslanjanja na Njega. Stalno 
razmiSljanje o Allahovim imenima i svojstvima urodava plod 
spoznaje. Suzdrzanost urodava plod skromnosti. Pokajanje i nepre- 
stano sjecanje na Allaha urodava plod ljubavi. Zadovoljstvo urodava 
plod zahvalnosti. Odlucnost i strpljivost urodava plod svih stanja i 
polozaja. Odanost i iskrenost, svaka ponaosob, urodava plod drugome 
i odreduje ga. Cednost urodava plod plemenite cudi. 

RazmiSljanje urodava plod odlucnosti. Samoposmatranje urodava 
plod iskoristavanja vremena, cuvanja blagodati, stida, strahopo- 
Stovanja i povratka svome Stvoritelju. Obuzdavanje duse, njeno 
pokoravanje i skrusavanje dovodi do ozivljavanja srca, njegove snage 
i moci. Spoznaja duse i onoga prema cemu osjeca odvratnost dovodi 
do stida prema Uzvisenom Allahu uzvisivanjem svega sto je od Njega 
a umanjivanjem svega §to je od nas u pogledu robovanja. Klonjenje 
od uticaja raznih poroka srca, jezika i ispravnoga pogleda daje plod 
cvrstog ubjedenja. Ljepota posmatranja onoga Sto se cuje i vidi od 
jasnih Allahovih znakova, koji se vide i u5e, urodava plod iskrenog i 
ispravnoga gledanja. 

Osnova svega dosad recenog se moze sazeti u sljedece: Selidba 
srca sa ovog prolaznog stanista i njegovo nastanjivanje na vjecnom 
staniStu na Buducem svijetu, potom prihvatanje svega onoga Sto se 
spominje u Kur'anu te razmiSljanje o svemu ponaosob, razmiSljajuci o 
svemu Sto se trazi i zbog cega je objavljeno. Iz svakog ajeta treba 
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uzeti svoj udio i svoje sudjelovanje. Sve ovo treba pruziti srcu, Sto je i 
njegov lijek. 

Ovo je vrlo skracen, blizak i lahak put koji nas vodi do 
Najuzvisenijeg. Ovo je siguran put na kome onog ko njime putuje 
ne obuzimaju strah, propast, glad, zed, niti ima bilo kakvih presre- 
taca koji se nalaze na ostalim putevima. Na torn putu je Allahova 
straza i cuvari koji Stite i otklanjaju sve Sto bi zasmetalo onima koji 
idu tim putem. Vrijednost ovoga puta poznaju samo oni koji znaju 
ljudske puteve, njihove zablude, nesrece i presretace na njima. A 
Allah najbolje zna. 
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STEPEN POVUCENOSTI 
OD SVIJETA 

(TEBETTUL) 



I stepen povu5enosti od svijeta je medu stepenima Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 
Uzviseni Allah je rekao: 



«1 spominji ime Gospodara svoga i Njemu se potpuno 
posveti» (El-Muzzemmil, 8.). 

Rije£ tebettul (povucenost od svijeta) ima znacenje odvajanja 
(el-inkita'). To je glagol koji je dosao na oblik tefe'uul od korijena 
rije£i razdvajanje, Sto ima znacenje odvajanja. Merjem je nazvana el- 
betul radi njenoga povlacenja od braka i od pogleda zena u njenome 
vremenu. Postala je istaknutija od njih ugledom i kreposcu. Izdvojila 
se od njih u potpunosti. Ovim glagolom se zeli saopciti postepenost, 
usiljenost, zalaganje, povecavanje i intenzitet ne5ega. Tako se navodi 
ovaj glagol koji upucuje na jedno od navedenih svojstava, dok se 
infinitivom ukazuje na neSto drugo. Kao da je redeno: Potpuno se 
posvetio Allahu i posvetio Mu se svojom povucenoscu. Ova dva 
znacenja se razumiju po glagolu i infinitivu. Ovakvih primjera ima 
mnogo u Kur'anu i oni, kao takvi, predstavljaju najsrocenije i 
najsveobuhvatnije objasnjenje onoga Sto se zeli istaknuti. 

Cilj povuCenosti od svijeta je potpuno predavanje svome 
Stvoritelju. U torn smislu Uzviseni veli: 



«Samo se Njemu moze moliti...» (Er-Ra'd, 14.). 

To jest, potpuno oslobadanje ili povlacenje od zapazanja 
nedostataka. Treba imati na umu da nisu isti onaj koji se povla5i i 
onaj koji neSto iznajmljuje. Onaj koji neSto iznajmljuje radi to samo 
radi koristi, pa kad je dobije, udalji se od onoga kome je tu uslugu 
u5inio. 
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Navodenje ovog ajeta «Samo se Njemu moze moliti» kao 
dokaza o ovome pitanju ima za cilj da se ukaze na njegovo znacenje. 
On jedini zasluzuje i ima pravo da Mu se moli i nije obavezan 
nagraditi molioca. On to zasluzuje zbog onoga Sto jest. On Jedini 
zasluzuje da Mu se robuje, da se moli, da Mu se stremi, da Mu se 
zahvaljuje, da se voli, da se samo od Njega trazi, da Ga se boji, da se 
na Njega oslanja, da se od Njega pomoc trazi, da se kod Njega trazi 
uto&Ste, da se samo Njemu vraca, da mu se priznaje Gospodarstvo, pa 
je jedino ispravno istinsko dozivanje Njega kao apsolutnog 
Gospodara. 

Ko ovo osjeti istinski u svome srcu spoznajom, osjecajem i 
stanjem, ispravno je njegovo potpuno upucivanje na UzviSenog 
Allaha. NaSi prethodnici u dobru su Allahove rijeCi Samo se Njemu 
moze moliti protumaCili kao 'iskazivanje istinskog jednoboStva 
protkanog iskrenoScu i njihovim stremljenjima'. 

Alija, Allah bio s njim zadovoljan, tumaCeci Allahove rijeCi 
Samo se Njemu moze moliti, rekao je: "To je iskazivanje Njegovoga 
jednoboStva (tevhid)". 

Rekao je Ibn Abbas, r.a: "To je svjedoCenje da nema drugog 
istinskog Boga osim Allaha". Receno je: To je iskrena molba, a ona se 
postize iskljuCivo ukoliko je upucena UzviSenom Allahu. Istinska 
molba je molba koja se upucuje Jedino Uzvisenom Allahu, sa svim 
njenim pravima, nepristrasnostima i sa iskrenoScu. 

SPAJANJE I RAZDVAJANJE 

PovuCenost od svijeta (tebettul) obuhvata u sebi spajanje i 
razdvajanje i ne smatra se ispravnim osim s ovo dvoje. 

Razdvajanje je otcjepljenje srca od prevelikih duSevnih naslada 
radi onoga Sto od njega zeli njegov Stvoritelj te tolerancija srca 
prema bilo cemu drugome osim prema Allahu, ili zelja za tim, ili 
uzaludna nada za tim ili razmiSljanja o tome. 

Spajanje nece biti ispravno sve dok ne dode do navedenog 
razdvajanja. A to je spajanja srca sa Allahom priblizavanjem susretu 
s Njim, upravljanjem svoga lica ka Njemu ljubavlju, strahom, nadom, 
povratkom Njemu i oslanjanjem na Njega. 

Pitanje nade iz srca stvorenja razdvaja zadovoljstvo odredbama 
Uzvisenog Allaha i onime Sto je On odredio. Ko bude zadovoljan 
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Allahovim odredbama i podjelama, u njegovome srcu nece biti 
mjesta za molbe spram Njegovih stvorenja. 

Osjecaj straha razdvaja potpuna predanost UzviSenom Allahu. 
Ko se potpuno preda i potCini Allahu i bude ubijeden da ga nije 
moglo mimoici ono Sto ga je snaSlo, a sve ono Sto ga mimoiSlo da ga 
nije moglo snaci. I bude ubijeden da ga ne moze niSta zadesiti osim 
ono Sto mu je odredio UzviSeni Allah. Nakon ovih ubjedenja, u srcu 
nece ostati mjesta strahu spram ostalih Njegovih stvorenja. On je 
svoju dusu, koja se boji toga, prepusto i predao njenom Stvoritelju i 
Upravitelju. Znaj da se duSi ne moze desiti nista drugo osim onoga 
Sto je odredio UzviSeni Allah i sve Sto joj je On odredio mora joj se 
dogoditi. Prema tome, nema mjesta strahu od bilo cega osim od 
Allaha. 

Predanost Allahu ima prefinjenu korist, jer se predavanjem svoje 
duse Allahu ona ostavlja Njemu na brizljivo cuvanje i zaStitu. Tada 
se ona nalazi pod Njegovom zaStitom, gdje joj ne moze nauditi 
neprijateljska ruka, niti nepravda tiranina. 

Ovo je otcjepljenje od stvorenja, ali povucenost nece biti 
upotpunjena sve dok onaj koji se povlaCi ne otcijepi od svoje duse 
izbjegavanje prohtjeva i ozivi ljudsku duhovnost. Izbjegavanjem 
prohtjeva, njihovom proturjeCivanju i njihovom dusevnom zabranji- 
vanju, ozivljava se ljudska duhovnost prema Allahu i osvjezava 
dusa, kao Sto se to £ini sa tjelesnom dusom. Ona je njegova dusa i 
njegov odmor. To se dogada kad se odvoji i odstrani od svojih 
prohtjeva, pa to bude uzrok ozivljavanja ljudske duhovnosti prema 
Allahu osjecajuci njen miris. Dusa se mora vezivati za neSto, pa kad 
se odvoji od vezivanja za prohtjeve, pronade ljudsku duhovnost 
prema Allahu, unizi njeno robovanje, odmori i ozivi je. Dusa tu 
osobu 6uva od neizvrsavanja svega Sto od njega traze UzviSeni 
Allah i Njegov Poslanik, 0, te, zaranjanjem u njihovu druStvu, 
pomaze u njegovome zivljenju izmedu upornih, neposluSnih i 
nepokornih. Oni neprestano nastoje okaljati njegovu Cast, optuziti 
ga za sve velike nesrece, plaSiti ga svim mogucim strahovima i svim 
naporima traziti njegovu krv. Ali, njega na Allahovome putu ne 
obuzima strah od bilo koga i od bilo Cega. Svim strahovima se 
suprotstavlja istinom, a joS prije je njihovim pohvalama i Cestitkama 
proglasen zahidom. Izmedu njih, tajno i javno uzvikuju prijateljske 
savjete, dozivajuci i opominjuci ih. 
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(REDZA') 

Stepen nade je medu stepenima Samo Tebi robujemo i samo od 
Tebe pomoc molimo. 

UzviSeni Allah je rekao: 

^ ■■ } .- a f f a .' s < ' ; y 

«Oni kojima se oni mole sami traze natfna kako ce se §to vise 
Gospodaru svome pribliziti, i nadaju se milosti Njegovoj i plase 
se kazne Njegove. A kazne Gospodara tvoga svako treba da se 
6uva» (El-Isra, 57.)- 

Priblizavanje svome Gospodaru se ogleda u trazenju naCina u 
Njegovome priblizavanju sa ljubavlju i poboznoscu. Potom se spomi- 
nju tri stepena vjerovanja (imana) na kojima se ono izgraduje. To su 
ljubav, strah i nada. U torn smislu Uzviseni je rekao: 

«A ko se nada susretu s Allahom, pa od Allaha odredeno 
vrijeme de do£i» (El-Ankebut, 5.). I rekao je: 

«Pa ko se nada susretu s Gospodarom svojim, neka fini 
dobra djela i neka u ibadetu Gospodaru svome ne smatra Njemu 
ravnim nikoga» (El-Kehf, 1 10.). I rekao je UzviSeni: 

«...Oni zele milost Allahovu, a Allah opraSta i milostiv je» 

(El-Bekare,218.). 
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Muslim u svom Sahihu navodi hadis od Dzabira, 4&z Cuo sam 

Allahova Poslanika, m, da je, na tri dana prije smrti, rekao: "Niko od 
vas nece umrijeti a da ne uljepsa svoje misljenje o Allahu"} 

Takoder se od Poslanika, m, prenosi da je Uzviseni Allah rekao: 
"Ja cu prema Svome robu biti onakav kako misli o Meni, pa nek misli 
o Meni sta zeli"? 

Er-Redza' (nada) je skretnica koja okrece i usmjerava srce ka 
mjestu Voljenog, a to je Uzviseni Allah i Buduci svijet, uljepsavajuci 
njegovo putovanje. 

Kazano je: To je radovanje darezljivoscu i dobroCinstvu Uzvise- 
nog Allaha i zadovoljstvo pojavom velikodusnosti Slavljenoga. 

Kazano je: Uvjerenje u darezljivost Gospodara svih svjetova. 

Razlika izmedu nade i zelje je u tome Sto zelja dolazi sa 
lijenoscu i ne podstiCe osobu na trud i pozrtvovanost; dok nada dolazi 
sa ulaganjem truda i najljepSeg oslanjanja. 

Zelja je poput osobe koja zeli posjedovati zemlju koju bi 
obradivao i ubirao njene plodove. 

A nada je kao osoba koja pokazuje zelju za svojom zemlju obra- 
dujuci i sijuci je, nadajuci se nicanju. 

Razboriti su se usaglasili da nada nece biti ispravna ako je ne 
prati djelo. 

Sahul-Karmani je rekao: "Znak ispravnosti nade je vrsenje poko- 
rnosti Allahu na najljepSi moguci naCin." 

Nada se dijeli na tri vrste: dvije vrste koje su veoma pohvalne i 
treca koja je varljiva i zasluzuje svaku osudu. 

Prve dvije vrste: nada neke osobe koja obavlja svoje ibadete na 
najljepSi naCin nadajuci se Allahovoj nagradi, te nada osobe koja 
uCini neki grijeh pa se zbog njega pokaje Allahu nadajuci se 
Njegovome oprostu, dobrocmstvu, darezljivosti, dobrocudnosti i 
plemenitosti. 

Treca vrsta nada je kad se neka osoba krece u nemoralnim i 
grijesnim poslovima nadajuci se Allahovom oprostu, ali neizvrsa- 



' Muslim, 2.877; Ebu Davud, 3.1 13; Ibn Madie, 4.167; Ahmed, 14.072, 14.170. 
2 Ahmed, 15.586, 16.531; Darimi, 2.731; za ovaj hadis Albani kaze daje vjerodo- 
stojan (sahih), vidi „Sahihul-dzami' es-sagir ve zijadetih", 4.316. 
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vajuci djela koja bi dovela do toga. Ovo je Cisto zavaravanje i lazna 
zelja i nada. 

Pobozan covjek ima dva pogleda: jedan kojim gleda svoju dusu, 
svoje mahane i manjkavosti u poslovima, otvarajuci vrata strahu i 
zelji za pridobijanje blagodati, dobrocmstva i milosti svoga Stvori- 
tel ja, a drugim pogledom otvara vrata svojoj nadi. 

O granici nade je kazano: To je pogled ka prostranoj Allahovoj 
milosti. 

Ahmed ibn Asim je bio upitan: "Sto je znak nade kod Allahovoga 
roba?", pa je odgovorio: "Kad ga okruzi dobrocmstvo, uvuce se 
njegovo zahvaljivanje, nadajuci se upotpunjavanju Allahove blagodati 
na ovom i Buducem svijetu te upotpunjavanju Njegovog oprosta na 
Buducem svijetu". 

Ucenjaci nisu saglasni po pitanju koja je od ove dvije nade 
potpunija: nada onoga koji cmi dobrocmstva nadajuci se nagradi i 
dobrocmstvo za to ili nada grijesnika koji se kaje i nada Allahovom 
oprostu i pomilovanju. 

Kod jednih prevladava miSljenje da je bolja nada onoga koji dini 
dobrocmstvo zbog snage razloga nade koja ide uz nju, dok kod 
drugih prevladava miSljenje da je potpunija nada grijesnika zato Sto je 
njegova nada, nesebidna zbog posmatranja svojih dijela, povezana 
poniznoscu posmatranja tih loSih radnji i poslova. 

Jahja ibn Muaz je rekao: «Svoju nadu zelim uputiti Tebi 
znanjem da moji grijesi uz moje poslove prekrivaju nadu kod Tebe. 
Moji oslonci na poslove su protkani mojim 5istim vjerovanjem, pa 
kako da ih se zadovoljim i kako da im se povinujem? Svoje 
manjkavosti spoznajem. Kod svojih poslova se oslanjam na Tvoj 
oprost, pa kako da mi ne oprostiS kad si Ti poznat po dobro&nstvu i 
oprostu». 

Takoder je rekao: "Moj Gospodaru, najslade Sto mogu dobiti u 
svome srcu je nada u Tvoju milost. Najugodniji govor moga jezika je 
zahvalnost Tebi, a najdrze vrijeme je trenutak susreta s Tobom." 
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Nada zauzima jedan od najuzviSenijih, najviSih i najdomina- 
ntnijih stepena. Na njoj, ljubavi i strahu se neprestano krece ka 
Allahu. UzviSeni Allah pohvaljuje one koji posjeduju ta svojstva, pa 
kaze: 

< . . 'i> 

«Vi u Allahovom Poslaniku imate divan uzor za onoga koji 
se nada Allahovoj milosti i nagradi na Onom svijetu, i koji cesto 
Allaha spominje» (El-Ahzab, 21.). U hadisu-kudsijji se spominje da 
je UzviSeni Allah rekao: "Sine Ademov, dokle god me budes molio i 
nadao se mojoj milosti, ja cu ti oprastati ne vodeci nikakvoga racuna 
o tome"} E'ameS prenosi od Ebu Hurejre, da je Allahov Poslanik, 

rekao: "Rekao je Uzviseni Allah: 'J cu prema Svome robu biti 
onakav kako misli o Meni i J a sam sa njim. Ako me spomene u sebi i 
Ja njega spomenem u Sebi. Ako me spomene medu uglednicima i Ja 
cu njega spomenuti medu boljim od njih. Ako Mi se priblizi koliko 
pedalj, J a cu se njemu pribliziti koliko lakat. Ako se on Meni priblizi 
koliko lakat, Ja cu se njemu pribliziti na razmak rasirenih ruku.A ako 
Mi dode iduci, J a cu njemu trceci"'. 2 

UzviSeni Allah nas obavjeStava o stanjima onih koje nevjernici 
smatraju posrednicima priblizavanja Uzvisenom Allahu, a oni se i 
sami nastoje pribliziti i traziti milost svoga Stvoritelja. UzviSeni 
Allah je rekao: 

«Reci: 'Molite se onima koje, pored Njega, smatrate bogov- 
ima, pa, oni vas nece moci nevolje osloboditi niti je preusmjeriti'. 
Oni kojima se oni mole sami traze nafina kako ce se Sto vise 
Gospodaru svome pribliziti, i nadaju se milosti Njegovoj i plase 
se kazne Njegove. A kazne Gospodara tvoga svako treba da se 
£uva» (El-Isra, 56-57.). 



' Tirmizi, 3.540; Ahmed, 20.961, 20.994; Darimi, 2.669; za ovaj hadis Albani kaze 
da je vjerodostojan (sahih). 
2 Buhari, 7.405, 7.505; Muslim, 4.675; Tirmizi, 3.603; Ibn Madze, 3.822. 
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UzviSeni Allah kaze: Oni kojima se molite mimo Mene su Moji 
robovi koji traze naCina da Mi se Sto vise priblize, nadaju se Mojoj 
milosti, plase se Moje kazne, pa zbog cega im se molite mimo Mene? 
Pohvali ih najuzvisenijim svojstvima i stepenima: ljubavlju, strahom i 
nadom. 

To je ubudijjet i vezivanje za Allaha u pogledu Njegovog imena 
El-Muhsinu el-Berru robovanjem prema ovom imenu i spoznajom 
UzviSenog Allaha. On je Taj Koji je naredio svome robu da se nada u 
onome Sto zna i u onome Sto ne zna. Velicma i snaga nade se ogleda 
u veliCini i snazi spoznaje Allaha, Njegovih imena, Njegovih svoj- 
stava prevladavanja Njegove milosti nad Njegovom srdzbom. Kad ne 
bi bilo zivosti nade, pokvarilo bi se i uniStilo robovanje srca i 
tjelesnih organa. SruSili bi se isposniStva, predaje, namazi i mesdzidi 
u kojima se 6esto Allah spominje. Cak se, kad ne bi bilo zivosti nade, 
tjelesni organi ne bi pokretali radi robovanja Allahu. Kad ne bi bilo 
toga njenog ugodnog povjetarca, ne bi plovile lade raznih poslova po 
moru zelja. Cuj sljedece stihove: 

Kad ne bi bilo vezivanja za nadu rastrgnula bi se 

Dusa voljenoga zaljenjem i cijepanjem. 

Isto tako, kad ne bi bilo njegove hladnoce za vrucinu 

Nutrine, rastopila bi se prekrivacem sagorijevanja. 

Zar moze biti dozivanje sa kletvama ljubavi koja se ne vide 

Sa nadom Njegovom i vezivanjem za Voljenoga?! 

Kad god ojaca ljubav spram Voljenog, 

Ojaca nada ipoveca se teznja za susretom s Njim. 

Kadne bi bilo nade koja upucuje imaoca na put 

Izdrzljivosti ka svojoj kuci 

Zelio bih susret samo sa svojim Stvoriteljem. 

Prema veliCini i snazi ljubavi, ogleda se i veliCina i snaga nade. 
Svaki zaljubljenik i onaj koji se iz nuznosti boji, ima vecu nadu 
prema voljenom i prema ljubavi kojom je zaokupljen. Ista situacija je 
i sa onim koji se boji svoga Stvoritelja. Boji se da ne padne i izide iz 
okvira Njegovoga nadzora, da ne bude udaljen i odstranjen od onoga 
koga voli, pa njegov strah ima svoj najveci intenzitet. Njegova nada 
je zaokupljena ljubavlju prema Stvoritelju. Nada se Njegovoj milosti 
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joS prije samog susreta s Njim. Kad se susretne s Njim, onda ce 
njegova nada biti joS veca i joS izrazenija. 

To sve je zato Sto je Stvoritelj njegovoj duSi podario zivot, srcu 
blagodat upotpunio istinskom ljubavlju prema Njemu, dao mu dobro- 
cmstvo dolaska Njemu, podario mu mogucnost gledanja u Njega 
ocuna zadovoljstva, olakSao mu je tu njegovu ljubav i ostalo bez cega 
zaljubljeniku nema zivota osim s njima. Njegova nada poprima 
najveci i najpotpuniji stepen. 

Istinski razmisli o ovoj situaciji koja ce te odvesti do uzvisenih 
tajni robovanja i ljubavi prema tvome Stvoritelju. Svaka vrsta ljubavi 
uz sebe ima i strah i nadu. Kako god se ona povecava u srcu, tako se 
povecavaju i strah i nada. Strah zaljubljenog nema uza se potiStenost, 
za razliku od straha grijesnika. Nada zaljubljenog nema uza se 
slabost, za razliku od nade tiranina. Pa moze li se porediti nada 
zaljubljenika s nadom tiranina? Razlika medu njima je kao razlika 
izmedu ta dva stanja. 

Cjelokupno gledano, nada je neophodna svakome ko zeli postati 
pobozan. Svako ko je razborit, ako je ne bi posjedovao samo trenutak, 
propao bi i bio izgubljen. Nada je krug izmedu grijeha za koji se nada 
da ce biti oproSten, nedostatka za koji se nada da ce biti popravljen, 
posla za koji se nada da ce biti primljen kod Allaha, ispravnost za koju 
se nada da ce je postici i da ce ostati postojana, i blizina Allahu i 
stepen kod Njega za koji se nada da ce ga postici. Nijedno od navede- 
nog se ne moze odvojiti od onoga koji zeli biti istinski pobozan. 

Ko se nada, neprestano zudi i zivi skromno, ocekujuci dobroCi- 
nstvo svoga Stvoritelja, njegovo lijepo miSljenje o Stvoritelju veze 
njegove zelje za dobrofiinstva i plemenitost. Robuje Mu prema znace- 
njima Njegovih imena Dobrotvor, Milostivi, Davalac, Onaj Koji pra- 
Sta, Darezljivi, Onaj Koji sve daje i Onaj Koji daje opskrbu. Uzviseni 
Allah voli kad se Njegov rob nada Njegovoj milosti. Prema tome, 
nada zauzima veoma veliki i visoki stepen kod roba. 
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SE NADA JU NJEGOVOJ MILOSTI 

Ne postoji opreCnost izmedu nade i molbe i njihovoga prava 
raspolaganja u Allahovom vlasniStvu, kao Sto to smatraju neke 
neznalice. Osoba se treba nadati onim Sto je za nju najbolje u 
potpunom pravu raspolaganja UzviSenog Allaha, i to Mu je najdraze 
Sto Njegov rob moze Ciniti. Uzviseni Allah viSe voli dobrocmstvo od 
pravednosti, oprost od kazne, izvinjenje od taCnog ispitivanja, 
ostavljanje od povratka, a Njegova milost nadilazi Njegovu srdzbu. 

Molilac svoju nadu vezuje za slobodnu volju raspolaganja Volje- 
nog i zadovoljan je svime Sto je od Njega. Njegova nada ne izlazi iz 
okvira Allahove slobode raspolaganja svime Sto je u Njegovoj vlasti. 
Nastoji svoje robovanje iskazati onako kako Mu dolikuje, zasluzujuci 
ono Sto mu je najbolje. Allah nema nikakve koristi od povratku 
Njegovoga prava ili grijeSenja Njegovoga roba sve dok se njegova 
nada ne bude kosila s time. Tada rob priziva sebi kaznu uzimajuci 
ono Sto pripada Allahu, Cineci Mu nevjerstvo, pripisujuci Mu sudruga 
i trudeci se izazivanju Njegove srdzbe. 

Njegova srdzba ima svoje uzroke, posljedice i znaCenja. Rob 
osjeca posljedice toga, ali nastavlja sa svojim grijeSenjem, uniSta- 
vajuci svoju duSu. Njegov Stvoritelj neprestano upozorava, jasno 
ukazuje i doziva svoga roba: Dodi i priblizi mi se, spasit cu te onoga 
na Sto te upozoravam i dat cu ti sigumost od svega cega se bojiS. Ali, 
rob odbija te pozive svojeglavo bjezeci od njih, sklapajuci mir s 
Njegovim neprijateljem i pomazuci mu protiv njegovoga Stvoritelja. 
Trazi zadovoljstvo stvorenja ne obracajuci paznju na Njegov gnjev. 
Zadovoljstvo stvorenja kod njega je mnogo vaznije od zadovoljstva 
njihovoga Stvoritelja. Njihova prava su kod njega bitnija od prava 
Onoga Koji kod njih samih ima Svoja prava. Strah, nada i ljubav koju 
osjeca u svome srcu su mnogo vece od njegovoga straha, nade i 
ljubavi koju osjeca prema UzviSenom Allahu. Ne ostavlja prolaz do 
sebe Allahovome dobroCinstvu, darezljivosti i nagradi, vec svojim 
grijesima zatvara sve te puteve. Svojim rukama se predaje svome 
neprijatelju, slazuci se s njim, iskazujuci mu posluSnost i pokornost, 
zeleci njegovo zadovoljstvo. Time dolazi sa najruznijom i najgorom 
mogucom nepravdom. 
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Svojim zeljama, naklonostima i strastima, suprotstavlja se Allahovim 
zeljama. Odbacuje Njegovu ljubav i zadovoljstvo, ne dozvoljavajuci 
im da dospiju do njega. Tako upropaStava svoju srecu, kmji svoja 
prava, cmi nepravdu samome sebi, neprijateljski postupa sa Onim Ko 
ga voli, prijateljuje sa svojim neprijateljem, srdi onoga Ko mu je dao 
zivot, zeleci zadovoljiti svoga neprijatelja, potpuno se posvecuje 
svome neprijatelju, a vrlo siromasno se odnosi prema onome Ko ga 
istinski voli i Ko mu je istinski prijatelj, a to je UzviSeni Allah. 

UzviSeni Stvoritelj se ne sveti i ne zuri kazniti Svoga roba. Ne 
zadovoljava Ga kaznjavanje. Njegova odluka ne utice na povecanje 
Njegove apsolutne vlasti, a niti smanjuje Njegov oprost. Ako bi svim 
ljudima na Zemlji podario oprost, to niSta ne bi umanjilo Njegovu 
vlast. A kako da utice kad Njegova milost prevazilazi Njegovu 
srdzbu. Sam sebe je uCinio Milostivim. Molba Njegovoga roba niSta 
ne umanjuje Njegovu vlast, a niti utice na potpuno pravo raspolaganja. 
To niSta ne umanjuje imena i Njegov opis. Kad rob ne bi sam sebi 
sprjecavao dobra koja mu je njegov Stvoritelj pripremio, On bi mu 
davao vise nego Sto on moze i zatraziti ili ono Sto moze i pozeljeti. 

Sto se tice potpunog predavanja roba svome Stvoritelju, ono se 
ogleda u njegovome predavanju dolasku pred Njega i Njegovoga 
zadovoljstva svime Sto je pripremio za taj susret. To nije nista drugo 
nego nada u Njegovu milost i oprost te primanje dobrih djela u 
kojima ima podosta nedostataka i mahana i prelazak preko hrdavih 
djela. Snaga njegove nade ga dovodi do ovog potpunog predavanja 
svome Stvoritelju. Ovo se nikako ne bi moglo zamisliti bez nade koja 
je zivot trazenja, a htijenje njegova duSa. 

SUMNJE OCAJNIKA 

Neki smatraju da nada dolazi sa sudbinom. Pobozni izlaze iz 
okvira svoje duhovnosti, pa kakva je njihova sudbina? 

O Allahu, kakvog li fiuda! Kakva je greSka u nadi roba prema 
njegovome Stvoritelju, Njegovome podsticanju na dobro, Njegovone 
dobrocmstvu, Njegovoj milosti prema onome Sto od Njega trazi 
svojim srcem i jezikom? Zaista je nada pofiast srca radi postizanja 
onoga Sto se zeli i cemu se nada. Ako rob neprestano kontrolira svoje 
srce i jezikom moli svoga Stvoritelja da mu podari svoju milost, Sta je 

u tome loSe? Zar nisu £uli za molbu Allahovoga Poslanika, 
"Allahu moj, trazim zastitu u Tvome zadovoljstvu od Tvoje srdzbe, u 
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Tvome oprostu od Tvoje kazne, i s Tobom od Tebe. Ne mogu dovoljno 
iskazati svoju zahvalnost Tebi, jer Ti si onakav kakvog si sebe 
opisao") 

Hi govora Poslanika, 0, svome amidzi Abbasu, "Abbase, 
amidzo Allahovoga Poslanika, moli Allaha za oprost! "} 

Hi Poslanikovih, rijeCi najiskrenijoj osobi (Ebu Bekru, 
kad je od njega trazio da ga poduCi dovi koju bi u£io u svome 
namazu: "Red: 'Allahu moj, ja sam ucinio mnogo nepravde prema 
samome sebi, a grijehe ne oprasta niko drugi osim Tebe. Podari mi 
Svoj oprost i smiluj mi se jer si Ti Onaj Kojiprasta i Kojije milostiv"? 

Hi Poslanikovih, rijeCi najiskrenijoj zeni, AiSi, r.a, koja je 
trazila da je poduCi dovi za noc Lejletul-Kadr, pa je rekao: "Red: 
'Allahu moj, Tisi Taj Kojiprasta, vol is oprastati, pa mi oprosti"'. 4 

I Poslanikove, 0, rijedi u dovi koju nikad nije izostavljao: 

«...Stvoritelju naS, podari nam dobro na ovome i podari 
nam dobro na Buducem Svijetu. Sa£uvaj nas kazne u vatri» 5 
(El-Bekare, 201.)- 

Uzviseni Allah pohvaljuje posebnu vrstu ljudi, a to su razumom 
obdareni, oni koji su Ga molili da ih saCuva kazne u vatri: 

«Gospodaru na§, Ti ovo nisi uzalud stvorio! Uzvisen si Ti i 
saiuvaj nas od kazne u vatri!» (Ali-Imran, 191.). 

Allahov Poslanik, 0, rekao je Ummi Habibi: "Bilo bi ti mnogo 
bolje da si zamolila Allaha da te zastiti od kazne u vatri"? 



1 Muslim, 486; Tirmizi, 3.566; Nesai, 169, 1.100, 1.130. Ebu Davud, 879; Ibn 
Madze, 3.841; Ahmed, 753, 960, 12.791. 

2 Tirmizi, 3.514; Ahmed, 1 .786; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan. 

3 Buhari, 834, 6.326, 7.387-7.388; Muslim, 2.705; Tinnizi, 3.531; Nesai, 1.302; Ibn 
Madze, 3.825; Ahmed, 8, 29. 

4 Tirmizi, 3.513; Ibn Madze, 3.850; Ahmed, 24.856, 24.967; Hakim, 1/530; za ovaj 
hadis Albani kaze da je vjerodostojan. 

5 Buhari, 6.389; Muslim, 2.690; Ebu Davud, 1.519; Ahmed, 1 1 .570, 12.751. 

6 Muslim, 2.663; Ahmed, 3.692, 3.915. 
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I rekao je Poslanik, 0, da je na muslimanima da prilikom 
sjedenja u namazu (tesehhud) zatraze od Uzvisenog Allaha zaStitu od 
"kazne u mezaru, od kazne u vatri, iskusenja u zivotu i prilikom smrti i 
iskusenja Mesiha Dedzala" '.' 

Cak je Poslanik, 0, rekao da je ucenje ove dove obaveza u 
namazu i namaz nece biti ispravan bez nje. Ovo misljenje zastupa Ibn 
Hazm i drugi. To je mnogo vise od temel jitog istrazivanja. 

U Musnedu Ahmeda se navodi da je Allahov Poslanik, 
rekao: "Allahu najdraza dova je trazenje oprosta i zdravlja". 2 

Allahov Poslanik, 0, upitao je neke od svojih ashaba: "Sta 
izgovarate kad obavljate namaz?" Jedan od njih re6e: "Molimo Allaha 
da nam podari Dzennet i molimo Ga da nas saCuva kazne u vatri. Ne 
mozemo dobro razumjeti tvoje, a ni Muazovo pjevusenje". Tada je 

Allahov Poslanik, 0, rekao: "I mi zbog Dzenneta pjevusimo" ? 

REZULTATI I KORISTI NADE 

Osim §to nada hladi toplinu straha, ima jo§ mnoStvo vidljivih 
koristi od njih: iskazivanje ubudijjeta (obozavanja), neimaStine i 
potrebe za koju se nadamo da ce nam biti udovoljena od naseg 
Stvoritelja. Nasa uspravnost ovisi od Njegovoga dobroCinstva, jer 
bez toga ne bi mogli opstati ni koliko traje treptaj naseg oka. 

Koristi nade: 

Uzviseni Allah voli kad Mu Njegovi robovi usmjeravaju svoje 
nade, htijenja i kad od Njega traze dobroCinstvo. On je Istinski 
Velikodusni Vladar. Velikodusnije pruza od onoga za Sta Ga se moli 
i prostranije daje od onoga §to se trazi. Voli biti Velikodusan, da se 
od Njega ne§to trazi i da se moli. U hadisu se spominje daje Allahov 
Poslanik, 0, rekao: "Allah je ljut na one koji ne zele da ga mole". 4 



' Buhari, 833, 1 .050, 1 .377; Muslim, 588; Tinnizi, 3.604; Nesai, 1 .310; Ebu Davud, 
983; Ibn Madze, 909; Ahmed, 9.824. 

2 Ahmed, (5/11,35); Tirmizi, 3.548; za ovaj hadis Albani kazeda je vjerodostojan 
(sahih). 

3 Ebu Davud, 792; Ibn Madze, 3.847; Ahmed, 1 5.468, (3/474); Ibn Huzejme, 725; 
Ibn Hibban, 5 14; za ovaj hadis Albani kaze daje vjerodostojan (sahih). 

4 Tirmizi, 3.373; Ibn Madze, 3.827; za ovaj hadis Albani kaze daje dobar (hasen). 
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A onaj koji Ga moli se ujedno nada i trazi. Pa, ko se niSta ne 
nada od Allaha, On je na njega ljut. 

Ovo je druga korist od nade koja bi uopceno znaCila potpuno 
izbjegavanje Allahove srdzbe. 

Nada je skretnica koja covjeka usmjerava u njegovom putovanju 
ka UzviSenom Allahu. OlakSava mu putovanje. PodstiCe ga na njega 
darujuci mu sve Sto mu je neophodno na torn putovanju. Kad ne bi 
postojala nada, niko ne bi kretao na put, jer sam strah ne podstice na 
kretanje. Kretanje pokrece ljubav, strah ga uznemirava, a nada 
usmjerava. 

Nada Covjeka udaljava od ljubavnih poteSkoca. Kad god 6ovjek 
dobije ono Sto zarko prizeljkuje, njegova ljubav prema Allahu se 
poveca, zahvali Mu joS viSe i bude zadovoljan svim Njegovim 
odredbama. 

Nada covjeku pomaze da dospije na visoke stepene kod Uzvi- 
Senog Allaha. Takav je i stepen zahvalnosti, Sto je skraceni oblik 
robovanja (ubudijjeta). Kad se dobije nadano to bude podstrekom 
zahvale onome kome je bilo upuceno a to je UzviSeni Allah. 

Nada pomaze Covjeku u spoznaji Allaha, Njegovih imena, njiho- 
vih znacenja i vezivanja za njih. Molilac je povezan sa Allahovim 
lijepim imenima, robujuci Mu i moleci Ga njima. U torn smislu Uzvi- 
seni veli: 



«Allah ima najljepSa imena i vi Ga zovite njima» (El-A'raf, 
180). 

Molilac u svakoj svojoj molbi treba spomenuti Sto vise Allahovih 
lijepih imena, moleci Ga njima. 

Strah je nuzan za nadu, kao Sto je nada nuzna za strah. Svaki 
molilac osjeca strah i nada se svako ko osjeca strah. Zbog toga je 
najbolje da oni budu medusobno povezani i nerazdvojivi. UzviSeni 
Allah je rekao: 



«Sta vam je, zaSto se Allahove sile ne bojite» (Nuh, 13.). 
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Veliki broj komentatora Kur'ana smatra da ovaj ajet zna£i: Sta 
vam je, pa se ne bojite Allahove kazne i Njegove velicme? Rekli su 
da nada ovdje ima znacenje straha. 

Cjelokupno gledano, nada je nuzna strahu. Svako ko se nada 
osjeca strah da ga ne prode i da ne dobije ono cemu se nada. Strah 
bez nade je o£aj i beznade. UzviSeni Allah je rekao: 

«Reci vjernicima da oproste onima koji se ne boje Allahove 
kazne...» (El-Dzasije, 14.). 

Komentatori Kur'ana kazu: Oni se ne boje stanja u koje ce 
dospjeti kao Sto su dospjeli oni koji su bili prije njih. 

Kad rob poveze svoje srce sa nadom u svoga Stvoritelja i On mu 
podari ono cemu se on nada i za Sta Ga je molio, to mu je mnogo 
draze i najljepSi uzitak na ovome svijetu. Prema veliCini njegovoga 
straha i nade, ogleda se veli£ina njegove radosti i veselja. 

U nadi se, od iScekivanja i pogledanja na spuStanje Allahovoga 
dobrodinstva, srce posebno vezuje za svoga Stvoritelja. Neprestano 
upire pogled ka Njemu, sa posebnim osvrtom na Njegova svojstva i 
na Njegova imena. Srce se neprestano krece po baScama i perivojima, 
pridobijajuci za sebe svoj udio u Njegovim svojstvima i Njegovim 
imenima, kao Sto je to vec objaSnjeno. Ako se udalji od tih osjecaja i 
tih uzitaka, proci ce ga dobro udjela u znacenjima Njegovih svojstava 
i Njegovih imena. 

Istinski zaljubljenik u nadi u svoga Stvoritelja mora ponekad 
osjetiti i zadovoljstvo i radost onoga Koga voli, pa se ta njegova 
ljubav joS viSe poja£a. Tada spozna njeznost, dobrocmstvo, blagodat i 
Njegov odziv prema sebi. Zuri zadobiti Sto viSe koristi sebi pribliza- 
vajuci se Njemu na sve moguce nacme, a ostavljajuci i udaljavajuci 
se od svega Sto je loSe i Sto mu Steti. Kad god to otkrije, spozna 
veoma cudnovate «stvari» koje mu ne dozvoljavaju zaustavljanje na 
onome Sto je postigao, vec se pred njim postavlja zadobijanje 
konacnog cilja. 

Ne moze negirati svoju srecu i zadovoljstvo prema svome 
Stvoritelju, Njegovoj zestini, snazi Njegovoga pogleda, blagodati 
koje mu dariva i zelje za susretom s Njim, a da mu se ne otvore perde 
(zastori) i dode pod Njegovo okrilje. 
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Brzina putovanja, primjer za to je osoba koja putuje do nekog 
grada, pa kad ga ugleda, put joj se ukaze joS jasnijim i direktnijim. 
Prije nego je vidjela grad, znala je ili je pak mislia na njega, ali je 
mogla i zalutati na torn svom putovanju. Medutim, sada je potpuno 
siguma i rasterecena svih tih misli i moguceg lutanja. Tako je i sa 
onim koji se nada. Kad nestane i odbaci sve Sto ga sputa va u toj 
svojoj nadi i jasno mu se ukaze put, uziva u putovanju. Njegovo 
stanje postaje isto kao kod onog koji ugleda grad u koji se uputio. Ili 
je poput stanja onoga koji ugleda prve crvene zrake na obzorju koje 
nagovjeStavaju izlazak Sunca i uvjeravaju ga u to. 

Kona£no vidjevSi ono cemu se uputio, u njemu se objedinjuje 
vanjska i unutrasnja snaga koja mu olakSava stizanje na odrediSte. 
Ovakvo stanje je stanje svih putnika. Kad ugledaju mjesto kome su 
se zaputili, oni ubrzaju svoje putovanje ulaganjem dodatnoga napor 
u tome. Tako je i s trkacem kad ugleda cilj i zadnjim atomom svoje 
snage pozuri ka torn cilju, uz maksimalne napore da mu Sto prije 
stigne. Tako je i sa iskrenim kad se priblizi kraj njegovoga zivota. 
Njegova odluka bude £vrSca i postojanija jer dolazi do toliko zelje- 
nog cilja. Ko se nada, od sebe odbacuje staraCku iznemoglost nepre- 
stanim gledanjem i nadom u obecane blagodati, Sto mu daje 
dodatnu snagu da pozuri na torn svom putu. 

Ima joS mnogo koristi koje mogu spoznati razumom obdareni, a 
sav uspjeh pripada Allahu. 

SILNA ZELJA PRIJE SMJELOSTI 

Prvi oblik nade poti£e covjeka na trud i zalaganje, rezultira 
osjecajem slasti u obavljanju duznosti i budi narav da dopusti ono Sto 
je zabranjeno. Daje mu dodatnu snagu u njegovome trudu i zbog 
nade u nagradu koju ocekuje od svoga Stvoritelja. Onome ko spozna 
veli£inu trazenog, lahko pada sve Sto ulozi u postizanju toga. 

Rezultiranje osjecaja slasti obavljanjem duznosti se ogleda u 
tome da kad god srce osjeti plodove obavljanja duznosti, covjek u 
tome osjeti slast. Ovo se moze porediti sa stanjem onoga koji zeli na 
svome putovanju ostvariti veliku dobit, pa zbog toga podnosi sve 
poteSkoce putovanja. Kad god se u srcu pojavi slika tih dobiti, njemu 
te teSkoce bivaju lahke i on osjeti slast. Ovakvo stanje je i sa 
istinskim zaljubljenikom koji radi i ono Sto mu je teSko, a Sto zadovo- 
ljava njegovog Voljenog. Kad god razmotri plodove Njegovoga 
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zadovoljstva, Njegovoga prihvatanja truda i priblizivanja Njemu, 
osjeti slast toga svog nastojanja. Kad god se osnazi znanje roba da taj 
uzrok vodi do trazenog uzroCnika i kad se njegovo znanje osnazi 
veliCinom uzrocnika i blizine uzroka, poveca se njegova slast u 
prihvatanju tih uzroka. 

Sto se tice budenja naravi da dopusti ono Sto je zabranjeno, 
moramo imati na umu da narav od Covjeka uzima takse i poreze i ne 
dozvoljava mu da ih izbjegne bez nadoknade koja joj je draza, 
korisnija i dragocjenija od taksi i poreza. Pa, kad nada pojaca svoju 
privrzenost nadoknadi koja je mnogo bolja i urednija, tada narav 
dozvoli ostavljanje tih taksi i poreza. DuSa ne ostavlja ono Sto voli 
osim onda kad je to radi necega drugog, Sto joj je draze ili radi opreza 
od opasnosti koja joj nanosi vecu Stetu od koristi koju ima od onoga 
Sto voli. U osnovi, njeno bjezanje od onoga cega se plaSi podstice na 
ono Sto je suprotno tome, a Sto voli. Ona ostavlja ono Sto voli samo 
zbog onoga Sto joj je draze. Jer, osoba kojoj se servira veoma ukusno 
jelo koje Steti njegovom organizmu i od koga oboli, odbija to jelo iz 
ljubavi prema svome zdravlju, koje joj je draze od samoga jela. Nada 
koja je joS uzviSenija od ove je nada onih koji imaju Cisto srce. To je 
nada u susret sa Stvoriteljem koja izaziva zudnju koja omrazava i 
zagorcava zivot i izaziva ravnoduSnost prema drugim ljudima i 
povlaCenje od njih. 

Ova vrsta nade je najbol ja i naj uzviSenija. UzviSeni Allah je rekao: 

«Pa ko se nada susretu s Gospodarom svojim, neka iini 
dobra djela i neka u ibadetu Gospodaru svome ne smatra Njemu 
ravnim nikoga» (El-Kehf, 1 10.). UzviSeni je rekao: 

< . . . Jvi jtf&i 4^5^=^ 

«Ako se nada susretu s Allahom, pa od Allaha odredeno 
vrijeme 6e doci...» (El-Ankebut, 5.). 

Ova vrsta nade je istinsko cvrsto vjerovanje i sama njegova 
suStina i u nju su uprti pogledi onih koji zude za susretom sa 
Allahom. Zbog toga ih UzviSeni Allah umiruje i obavjeStava da ce 
sigurno doci do susreta s Njim, spominjuci im da je za to odredio 
vrijeme, a to njihove duSe 6ini mirnim i spokojnim. 

Zudnja (istijak) je putovanje srca u potrazi za voljenim. 
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Nema sumnje da je zivot onoga koji zudi zagorcan sve dok se ne 
susretne sa onim za kim zudi (voli ga). A tada to postane radost 
njegovih oCiju i nestaje gorcme u njegovome zivotu. Isto tako, 
ovakav covjek je krajnje ravnoduSan prema ljudima i povlaCi se od 
njih jer trazi prisnost sa Allahom i tezi Njegovoj blizini. 
Najravnodusniji je prema ljudima i osamljuje se od svihosim od onih 
koji mu pomazu da postigne trazeno na tome putu. Te osobe su mu 
najdraza Allahova stvorenja, ne moze zamisliti druzenje s drugima i 
samo s njima osjeca posebnu smirenost. Zato, trazi i potrudi se 
pronaci ovakvoga sudruga! Ako u tome ne uspijeS, onda uzmi Allaha 
za prijatelja, a sve ljude ostavi po strani. 

Neko je lijepo u spjevu kazao: 

Ne boj se nelagode put a kaddodes 

I u okrilju ljubavi idi, 

Od drugih se dodatno strpi, 

Pa ako ti dusa na strpljivost ne pristane, 

Ti na strpljivosti ustraj, 

Nastoj dusu odvojiti od svega osim od Voljenoga, 
A sav zivot poslije toga tebi ce se okrenuti. 
Br ate pametni, zaista je putovanje odlucnost, 
Potom strpljivost, sa njom pronicljivost. 
Koliko je divno to troje onome ko to dosegne! 
Uzdignut ce biti na Sudnjem danu na visoke polozaje. 
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(RAGBE) 

Zelja je jedan od stepni Samo Tebi robujemo i samo od Tebe 
pomoc molimo. 

Uzviseni Allah je rekao: 

«...Molili su Nam se u zelji i strahu...» (El-Enbija, 90.). 

Razlika izmedu pojma er-ragbe (zudnje) i er-redza' (nade) je u 
tome Sto pojam er-redza' oznacava teznju, a pojam er-ragbe trazenje. 
Zelja je plod nade. Jer, kad se covjek necemu nada, onda to i trazi. 
Zelja spram nade je kao bjezanje naspram straha. Ko se neCemu nada, 
to trazi i zeli, a ko se, pak, neCega boji, on bjezi od toga. 

Cilj svega je naglaSavanje da to i trazi onaj koji se nada, a onaj 
koji se boji - bjezi od toga. Zelja u suStini predstavlja nadanje jer je 
nada teznja koja se treba ostvariti. To jest, teznja za neCim Sto je 
daleko i skriveno od onoga ko ima nadu je ne§to u 6ije ostvarenje se 
sumnja, iako je to neSto §to je nesumnjivo. To je poput nadanja roba 
u ulazak u Dzennet. Nema nikakve sumnje u postojanje Dzenneta, ali 
postoji samo sumnja u ulazak u njega. Za razliku od zelje, koja se 
manifestira trazenjem, teznja povecanjem postaje trazenje. 

Prva vrsta zelje je zelja koja se rada iz znanja te potiCe na 
zalaganje koje je povezano sa svjedocanstvima. Ona Stiti putnika od 
malaksalosti i lijenosti. 

Iman (vjerovanje) je povezan sa stepenom ihsana (da robujeS 
Allahu kao da Ga vidiS, jer ako ti Njega ne vidiS, On sigurno vidi 
tebe) i sa stepena imana Covjek se priblizava, penje i stize do stepena 
ihsana. Zato je on popracen svjedocanstvom, koje je, opet, 
osvjedocenje stepena ihsana, a to je da robujeS Allahu kao da Ga 
vidiS. Ovo je najuzviSeniji vid covjekovog osvjedocenja na ovome 
svijetu. 
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Kad bi postojao uzviseniji stepen od stepena ihsana, sigurno bi 

ga Allahovom Poslaniku, 0, spomenuo Dzibril ili bi ga o njemu 
Dzibril upitao. U poznatom hadisu su sjedinjeni svi stepeni vjere u 
islamu, imanu i ihsanu. 

Konstatacija stepena ihsana: To je da osoba svoju ljubav, strah, 
nadu, oslanjanje na Allaha, robovanje samo Njemu i potpunu posve- 
cenost Njemu ne predaje i ne daruje nikom drugom osim svome 
Stvoritelju. Iznad ovoga ne postoji stepen koji bi rob trazio a da mu to 
ne bi bila prepreka i smetnja na njegovome putu ka svome Stvoritelju. 

Ova zelja se uzdize sve dok ne dospije do stepena kad niSta od 
svoga truda ne ostavlja a da ga ne ulozi, niti ostavlja malaksalost u 
svome nastojanju, niti ostavlja nadu u bilo Sta drugo osim u ono Sto 
mu je zeljeni cilj. 

Njegova zelja mu ne dozvoljava da ostavi trud koji je u stanju 
uloziti a da ga ne ulozi, niti da u svome nastojanju i odlucnosti ostavi 
mjesta malaksalosti i indiferentnosti, vec se njegova cvrsta odluka joS 
vise povecava, niti u njegovome srcu ostaje mjesta za bilo koga osim 
za Onoga Rome stremi. 

Kad se njegova zelja upotpuni, uputpuni se i moral imanske 
paznje, a to je paznja prema (steCenom) znanju i njegovo cuvanje 
Cinjenjem dobrih djela te paznja prema dobrim djelima u vidu ihsana 
(najveceg stepena vjerovanja) i ihlasa (Ciste vjere), cuvajuci ih i 
Stiteci ih od svega Sto ih kvari. 

Postoje tri kategorije znanja i rada: rivaje (predaja), a to je samo 
preuzimanje i prenosenje predaja, diraje (poznavanje), a to je razumi- 
jevanje i shvatanje njegovoga znaCenja, i ri'aje (paznja), a to je 
izvrsavanje poslova prema stecenom znanju i onome Sto ono zahtijeva. 

Preokupacija prenosilaca je predaja. Preokupacija uCenjaka je 
poznavanje. Pridrzavanje je preokupacija arifa, onih koji su spoznali 
Istinu. Uzviseni Allah je ukorio one koji nisu vodili istinsku brigu o 
monaStvu, koji su je uveli kao novotariju. Uzviseni Allah je rekao: 

«A u srca sljedbenika njegovih smo blagost i samilost ulili, 
dok su monaStvo oni sami, kao novotariju, uveli. Mi im ga nismo 
propisali - u zelji da steknu Allahovo zadovoljstvo, ali oni o 
njemu ne vode brigu onako kako bi trebali...» (El-Hadid, 27.). 



502 



STEPEN *ELJE 



To jest, oni su to radili samo iz zelje da zadobiju Allahovo 
zadovoljstvo. Na ovo nas upucuju rijeCi Uzvisenog da su uveli to kao 
novotariju, spominjuci povod koji ih je naveo i potaknuo da uvedu 
novotariju monaStva, a taj povod je trazenje Allahovoga zadovo- 
ljstva. Potom ih Allah kori za ostavljanje paznje prema monastvu. 
Jer, onaj ko se obaveze Allahu neCime 6ime ga Allah nije obavezao a 
6ime Mu se priblizava, ima obavezu da se toga pridrzava i da to 
upotpuni. Cak i vecina Serijatskih pravnika smatra obaveznim da onaj 
ko zapocne neko djelo koje je vid pokornosti Uzvisenom Allahu, a to 
se ubraja u dozvoljeno, treba to i upotpuniti. Oni su obaveznost 
izvrsavanja ovih djela smatrali zbog samog njihovoga zapoCinjanja, 
baS kao obaveznost zbog zavjetovanja. Ovakav stav prenose Ebu 
Hanife, Malik i Ahmed u jednoj od dviju predaje od njega. 

Krscani su uveli monaStvo smatrajuci ga uputom i praksom 
Isaa, ?fitSl. Uzviseni Allah ih pobija u tome objelodanjujuci da su oni 
to sami uveli, a Isa, SJSI, vrlo je daleko od onoga Sto mu se 
pripisuje. To je suprotno prirodnosti u kojoj je Uzviseni Allah 
stvorio ljude i sigumo je da Allah ne voli i ne propisuje nista Sto se 
kosi sa torn prirodnoscu. Zbog toga, oni nisu bili u stanju i nikad 
nece biti u stanju istinski se pridrzavati onoga na Sta su se 
obavezali, jer Allahove zakone niko nije u stanju zamijeniti. 

Cilj se ogleda u tome da Uzviseni Allah kori onoga ko ne bude 
istinski pazio na ono Sto je kao dobro djelo uveo radi Uzvisenog 
Allaha, pa Sta je tek sa onim ko ne bude vodio raCuna o dobrim 
djelima koje je Allah propisao Svojim robovima, dozvolio ih i 
podstakao na njih?! 

Najvazniji postulati pridrzavanja su umjerenost u poslovima, 
smatrajuci ih beznafiajnim i izvrsavajuci ih bez posebnog osvrta na 
njih. 

Prvi stepen pridrzavanja u poslovima ogleda se u umjerenosti 
izmedu dvije krajnosti, nemara u vidu njihovog nepotpunog izvrsa- 
vanja i pretjerivanja u vidu dodavanja. Ovaj stepen se ogleda u 
izvrsavanju djela na legalan, vjeran, dozvoljen naCin, koji ne izlazi iz 
okvira njihovih granica, svojstava, uvjeta i termina. Potom, smatranje 
tih poslova u svojim oCima beznacajnim i neznatnim, a da je ono Sto 
priliCi Allahovoj uzvisenosti, veliCini i pravima koja proistiCu iz 
robovanja prema Njemu, neSto sasvim drugo. 
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Zatim, da covjek smatra da nije ispunio svoje obaveze prema 
Allahu i da nije zadovoljan svojim djelima koja Cini radi Allaha, niti 
je zadovoljan sa bilo dime. 

Receno je: Znak Allahova zadovoljstva s tobom je tvoja velikod- 
usnost, a znak primanja tvoga djela kod Allaha je da to djelo smatraS 
nevaznim, beznacajnim i neznatnim u svome srcu. Povrh toga, ko 
spozna istinu (arif), trazi od Allaha oprost neposredno poslije djela 
koje se ubraja u pokornost Njemu. Allahov Poslanik, odmah nakon 
predaje selama u namazu bi od Allaha tri puta trazio oprost. Uzviseni 
Allah je naredio svojim robovima da traze oprost neposredno po 
obavljenom hadzdzu, a hvali ih ukoliko traze oprost neposredno poslije 

nocne molitve (kijamul-lejl). Allahov Poslanik, 0, propisao je poka- 
janje i trazenje oprosta poslije uzimanja abdesta. 

Ko bude potvrdivao duznosti prema svome Stvoritelju, spoznao 
veliCinu svojih djela i mahane svoje duse, smatrat ce neophodnim 
traziti oprost od svoga Stvoritelja za svoja djela, koja ce smatrati 
nevaznim i neznatnim. 

Slijedi potpuno i pravilno izvrsavanje djela koja Covjek uCini 
postojanim, kao Sto su pravosnazno svjedoCenje ili ispravan namaz, 
a to je poput uspravnoga stabla koje ne pada. Ne obazire se na svoja 
djela brojeci ih i spominjujuci ih zbog straha od umiSljenosti i hvali- 
sanja, zbog cega bi izgubio Allahovu paznju i ona (djela) bi potpuno 
propala. U torn stanju je vrlo podesno da osoba posumnja u svoje 
ubjedenje ili da posumnja da je postigla ubjedenje onakvo kakvo 
treba biti. Naprotiv, ubjedenje koje ima je poput pozajmice (davanje 
neceg na koristenje bez naknade) i to nije potpuno vlasniStvo. 
Covjek, zatim, joS vise poveca sumnju u samoga sebe procMSca- 
vajuci dusu od besmislenih tvrdnji i oslobadajuci srce od Sejtanskog 
udjela tako Sto prilikom svakog ufiinjenog koraka zastane onoliko 
koliko mu treba da ti koraci budu s ispravnim nijjetom, ciljem, 
ihlasom i kontinuitetom. Ne koraca silovito i obezglavljeno, vec 
prije svakog koraka zastane da bi ispravno zakoraCio na nacm 
pripravnosti i suptilne spoznaje. Potom pomjera stopalo svoga 
cvrstog ubjedenja, pa kad ispravno zakoraCi i pomjeri stopalo, 
odvoji se od svoje duse. 

PoSto je dusa mjesto koje je podlozno zamucivanju, njegovo 
odvajanje od nje je potpuna bistrina i krajnja paznja. 
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ALLAHOVOME NADZORU 

(MURAKABA) 

I stepen samokontrole ili svijesti o Allahovome nadzoru je jedan 
od stepeni Samo Tebi robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 

UzviSeni Allah je rekao: 

«I imajte na umu da Allah zna Sta je u dusama va§im...» 

(El-Bekare, 235.). I rekao je UzviSeni: 

«...A Allah na sve motri» (El-Ahzab, 52.). I rekao je UzviSeni: 

«On je s vama gdje god bili..» (El-Hadid, 4.). I rekao je 
UzviSeni: 

«Zar on ne zna da Allah sve vidi», (El-'Alek, 14.). I rekao je 
UzviSeni: 

<...£*fot(i...> 

«...Mi tebe i vidimo i Stitimo...» (Et-Tur, 48 ). I rekao je 
UzviSeni: 

«On zna poglede koji kriomice u ono Sto je zabranjeno 
gledaju, a i ono Sto grudi kriju» (El-Mu'min, 19.). 

U hadisu o Dzibrilu, SKSM, prenosi se da je on upitao Poslanika, 
W>: "Sta je to Ihsan?" Allahov Poslanik, 0, odgovorio mu je: "Da 
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robujes Allahu kao da Ga vidis. Jer, i ako ti Njega ne vidis, On vidi 
tebe"} 

Iz ovoga hadisa se da razumjeti da je murakaba neprestano znanje 
i ubjedenje roba u to da UzviSeni Allah zna ono Sto rob javno 
pokazuje i ono Sto krije. To konstantno znanje i ubjedenje je 
samokontrola, a ona je plod njegovoga znanja da ga UzviSeni Allah 
neprestano nadzire, posmatra i slusa njegove rijeCi, da vidi njegova 
djela u svakom vremenu i u svakom trenutku te prilikom svakog 
udisaja i treptaja oka. 

Kazano je: Ko bude svjestan da ga Allah nadzire i u njegovim 
mislima, On ce saCuvati njegove tjelesne organe (da Cinjenje onoga 
Stoje On zabranio). 

Dzunejd je rekao: "Ko se bude istinski samokontrolirao, bojat 
ce se da mu promakne bilo kakva sitnica, a da ona nije uCinjena 
iskljuCivo radi njegovoga Stvoritelja". 

Zun Nun je rekao: "Znak samokontrole je davanje prednosti 
onome Sto je Allah objavio, uzvisivanje onoga Sto je Allah uzvisio i 
umanjivanje onoga Sto je Allah umanjio". 

Ibrahim el-Havas je rekao: "Samokontrola je potpuna posve- 
cenost UzviSenom Allahu i javno i tajno". 

Kazano je: Najbolje na Sta Covjek na svom putu moze obavezati 
svoju duSu jest svodenje racuna sa samim sobom, samokontrola, i da 
mu upravljanje poslovima bude protkano znanjem. 

Ebu Hafs je rekao Ebu Osmanu en-Nejsaburiju: "Kad sjedneS 
pred svijet da im drziS predavanje, 6ini to prvo svome srcu i duSi i 
nemoj da te zavara njihov broj. Oni posmatraju tvoju vanjStinu, a 
Allah posmatra tvoju unutraSnjost". 

Svi putnici su se usaglasili u tome da je svijest o Allahovome 
nadzoru ljudskih misli uzrok Allahovoga Cuvanja njegovih vidljivih 
radnji i poslova. Ko se Allaha bude bojao tajno, Allah ce ga 
sacuvati da ni tajno, ni javno ne ucMni niSta od onoga Sto mu je 
zabranio. 

Samokontrola je iskazivanje robovanja Allahu u skladu s 
Njegovim imenima: Onaj Koji motri (Er-Rekib) Onaj Koji cuva (El- 
Hafiz) Onaj Koji sve zna (El-Alim) Onaj Koji sve £uje (Es-Semi') i 



1 Buhari, 50, 4.777; Muslim, 9, 10; Tirmizi, 3.610; Nesai, 4.991; Ibn Madze, 63. 
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Onaj Koji sve vidi (El-Besir). Ko shvati ova Allahova imena i svoje 
robovanje bude izvrSavao u skladu s njihovim znacenjima, postici ce 
samokontrolu. 

Medu najljepSim opisima nadzora (murakabe) je da je to 
neprestana svijest o tome da Istinski Stvoritelj nadzire, da prati 
Covjeka na putu ka Njemu i u stanju izmedu zapanjujuceg veliCanja, 
priblizavanja koje ga potice i radosti koja ga motivira. 

Sto se tiCe zapanjujuceg veliCanja, ono se ogleda u ispunjenosti 
srca veliCanjem i uzvisivanjem Uzvisenog Allaha tako da to zapanji 
i odvrati srce od posmatranja i okretanja svemu drugom. Covjek 
ovo velicanje ne zaboravlja ni onda kad njegovo srce bude u 
Allahovoj prisutnosti, i to je neSto Sto stalno Cini. Osjecaj nepre- 
stane prisutnosti sa Allahom rezultira prisnoscu i ljubavlju. Ako to 
ne bude popraceno veliCanjem, proizvest ce kontraefekt, odnosno 
izlazak iz okvira ubudijjeta (robovanja) u besmislenost. Svaka 
ljubav u kojoj nema uzvisivanja voljenog bude uzrok udaljavanja od 
njega i biva lisena njegove paznje. 

Zbog toga, ovaj opis obuhvata sljedece: putovanje ka Allahu, 
neprestano nastavljanje toga putovanja s osjecajem srca o Allahovoj 
prisutnosti, Njegovo uzvisivanje i zapanjenost Njegovom uzvisen- 
oscu nad svim ostalim. 

Sto se ti6e priblizavanja koje Covjeka potiCe, misli se na pribliza- 
vanje Allahu koje ga potiCe na pet nabrojanih znacajki. Ovo pribliza- 
vanje covjeka potice na uzvisivanje Allaha i na zaboravljanje na sebe 
i na druge. I Sto god Covjek bude blizi Allahu, on Ga vise uzvisuje i 
zaboravlja na sve mimo Njega i udaljava se od toga. 

Sto se tiCe radosti koja motivira, misli se na veselje, uzvisivanje i 
slast koju osoba osjeti prilikom toga priblizavanja. NiSta od ovodunja- 
luCkih blagodati se ne moze porediti sa radoscu srca s priblizavanjem 
Allahu, njegovim zadovoljstvom i srecom. Ne postoji niSta Sto bi se s 
time dalo uporediti. To stanje je i osjecaj stanovnika Dzenneta. Cak je 
neki od arifa rekao: "Dodu mi trenuci u kojima kazem: Ako su stano- 
vnici Dzenneta u ovakvom stanju, onda zaista zive lijepim zivotom". 

Nema sumnje da ovakva radost upucuje Covjeka na neprastano 
putovanje ka Allahu i ulaganje svakog atoma snage u traganju za 
Njim i teznji za zadobijanjem Njegovoga zadovoljstva. Ko ne osjeti 
ovu radost ili bilo Sta od nje, neka preispita svoje vjerovanje i svoja 
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djela. U vjerovanju je slast, pa ko je ne okusi, neka se preispita i 
pokuSa pronaci svjetlo s kojim ce osjetiti slast svoga vjerovanja. 

Poslanik, 0, spominje okus slasti vjerovanja i osjecaj njegove 
prijatnosti, pa nam spominje okus i osjecaj slasti povezujuci ih sa 
vjerovanjem: "Osjetit ce slast vjerovanja ko bude zadovoljan 
Allahom kao Apsolutnim Gospodarom, Islamom kao vjerom 
Muhammedom kao Poslanikom' '.' 

I rekao je Poslanik, "Osjetit ce slast vjerovanja onaj kome 
Allah i Njegov Poslanik budu drazi od svega drugog, ko bude volio 
covjeka iskljucivo i samo radi Allaha i ko bude mrzio povratak u 
nevjerstvo nakon sto ga je Allah izbavio iz njega kao sto mrzi da 
bude hacen u vatru". 2 

Cuo sam da sejhul-islam Ibn Tejmijje, Allah osvijetlio njegovu 
duSu, kaze: "Ako za neki posao ne osjetiS u srcu slast i zadovoljstvo, 
onda sumnjaj u njega, jer je UzviSeni Allah Taj Koji obilno nagraduje 
i za malo dobrocmstvo". To znaCi da ce On Covjeka za poslove koje 
obavlja nagraditi na ovome svijetu time Sto ce osjetiti slast u svome 
srcu, zadovoljstvo i radost svojih oCiju, pa ako niSta od toga ne 
prepozna na sebi, mora znati da su ti njegovi poslovi poremeceni. 

Sve je to zato Sto je nagrada ono Sto se vraca radniku za njegov 
posao. Svi poslovi imaju posljedicu koja se vraca onome ko taj posao 
izvrSava i ona je vezana za cijeli njegov zivot i sve njegove poslove. 
Namaz ga sprjecava od razvrata i ruznih djela, poboljSava njegov 
moral i odgaja najuzviSenijim odgojnim mjerama koje voli Slavljeni 
Allah. Isto tako je i sa postom, koji ojacava cvrstu volju, omogucava 
duSi koja sama sebe kori i intuiciji da zasjaju te on vidi Pravi put i 
bude jedan od onih koji su bogobojazni. 

Ovakvi efekti se oCituju od svih dobrih djela, popravljajuci sve 
zivotne ljudske aktivnosti i njegov zivot u porodici i druStvu time 
biva sretniji, kao Sto i nevaljala djela imaju hrdav efekt na onoga ko 
ih Cini. U torn smislu UzviSeni je rekao: 



«One koji tine dobra djela, ieka lijepa nagrada, i viSe od 
toga» (Junus, 26.); 



1 Muslim, 34; Tirmizi, 2.623; Ahmed, 1.781. 

2 Buhari, 16, 21, 6.941; Muslim. 43. Tirmizi, 2.624; Nesai, 4.987; Ibn Madze 4.033. 
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«Oni koji su zlo iinili zavrSit ce najuzasnijim patnjama...» 

(Er-Rum, 10.). 

Cilj svega je da radost, blizina i zadovoljstvo ociju sa Allahom 
upucuju na povecanje pokornosti prema Njemu, podstiCu na ulaganje 
truda u putovanje ka Njemu i prelazak na drugu vrstu samokontrole, 
koja vodi ka izbjegavanju proturjecnosti, popravljajuci svoja javna i 
tajna djela. Popravljanje vidljivih (javnih) djela se oCituje cuvanjem 
vidljivih pokreta, a popravljanje nevidljivih (tajnih) djela se oCituje 
cuvanjem misli, htijenja i nevidljivih pokreta (koje ljudi ne vide), kao 
Sto je to odbacivanje svega Sto predstavlja suprotstavljanje 
naredbama i obavjestenjima Uzvisenog Allaha. 

Covjekova unutrasnjost se oslobada svake vrste strasti i htijenja 
koje su u suprotnosti s Allahovim naredenjima, svake vrste volje koja 
je u suprotnosti sa voljom njegovog Stvoritelja, svake vrste sumnje 
koja se suprotstavlja onome o cemu nas je On obavijestio i svake 
vrste ljubavi koja istiskuje ljubav prema Allahu. Ovo je prava slika 
zdravoga srca, bez 6ega nema spasenja na Buducem svijetu, osim 
onome ko dode sa zdravim srcem. Ovo je istinska slika oslobadanja 
Cestitih, onih koji su spoznali i koji su vrlo blizu svoga Stvoritelja. 
Svaka vrsta oslobadanja mimo nabrojanog je kmjava. Ovo je 
oslobadanje vlasnika cvrstih odluka, onih koji su odlucni. 

U narodu postoje tri vrste oponiranja, a od toga ce biti saCuvan 
samo onaj koga Allah od njih saCuva. 

Prva vrsta: Oponiranje Allahovim imenima i svojstvima neisti- 
nitim sumnjama. Zbog tih sumnji, ljudi negiraju ono Sto je Allah 
potvrdio i rekao o Sebi i ono Sto je o Njemu potvrdio Njegov Posla- 

nik, 0. Oni potvrduju ono Sto Allah nije rekao za Sebe i time se 
priklanjaju Njegovim neprijateljima i neprijateljski se odnose prema 
Njegovim prijateljima (evlijama). Tim svojim sumnjama izvrcu smi- 
sao rijeCi, zaboravljajuci veliku vecinu onoga 6ime su opominjani. 
Oni su se u pitanjima svoje vjere podijelili na skupine, a svaka je 
radosna onim Sto ispovijeda. 

ZaStita od ove proturjecnosti se postize potpunim predanjem 
Allahovoj Objavi. Kad joj se srce u potpunosti preda, uoCi istinitost 
onoga Sto se Objavom saopcava i spozna razumom i Cistom prirod- 
noscu (u kojoj je stvoreno) da je to suSta istina. Tako se Objavom pune 
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srca, usresrede istovremeno i sluh, i razum i dista nepotvorena prirod- 
nost, Sto je najcjelovitiji oblik vjerovanja. Ovakav covjek nije kao onaj 
u kome se neprestano bori njegov sluh sa razumom i njegovom 
prirodnoScu. 

Druga vrsta: Oponiranje Allahovim zakonima i naredbama. 
Ova vrsta ljudi se dijeli na nekoliko skupina. 

Ima ih koji oponiraju serijatu svojim miSljenjem i zakljuccima 
koji u sebi sadrze dozvoljavanje onoga Sto je UzviSeni Allah 
zabranio, zabranjivanje onoga Sto je On dozvolio, ukidanje onoga Sto 
je On naredio, naredivanje onoga Sto je On ukinuo, obesnazivanje 
onoga Sto je On ucmio pravovaljanim, smatranje pravovaljanim 
onoga Sto je On obesnazio, respektiranje onoga Sto je On ucmio 
nevazecim, smatranje nevazecim onoga Sto On respektira, ograni- 
cavanje onoga Sto je On ucmio neogranicenim i smatranje neograni- 
cenim necega Sto je On u£inio ogranicenim. 

Ovo su miSljenja i zakljuCci o kojima su svi ispravni ucenjaci iz 
prvih generacija (selef) jedinstveni u osudi i upozoravanju na opasno- 
sti od toga. Javno su osudili zagovornike ovih miSljenja gdje god 
oni bili na Zemlji, upozoravali na njih i odvracali od njih. 

Ima ih koji oponiraju istinama vjerovanja i Allahovim propisima 
svojim osjecanjima, fantazijama i neistinitim Sejtanskim otkrove- 
njima koja sadrze legaliziranje zakona koji Allah nije dozvolio i 
obesnazivanje Njegove vjere, koju je propisao preko jezika svoga 

Poslanika, iH, te sadrze zamjenu istina vjerovanja Sejtanskim obma- 
nama. 

Oni su svoje uzitke uzeli za vjeru svoju, dajuci im prednost nad 
vjerom koju je propisao UzviSeni Allah. Time su okupirali svoja srca i 
otcijepili ih od Allahovoga puta. Iz njihovoga razumijevanja, miSljenja, 
neistinitih usporedbi, zakljucaka i osjecaja se izrodilo razaranje znanja, 
izopacenost postojanja, ruSenje temelja vjerovanja, zamrSenost stvari i 
zelja. To njihovo bi se i ostvarilo da Allah nije zajam&o da ce biti onih 
koji ce neprestano pomagati i cuvati Njegovu vjeru i objaSnjavati njena 
obiljezja, Stiteci je od spletki onih koji spletkare. 

Ima ih koji su na vlasti i koji oponiraju nepravednom politikom 
(upravljanjem ljudima), stavljajuci je ispred Allahovih i propisa 
Njegovoga Poslanika. Sude Allahovim robovima (torn svojom 
politikom) i zbog nje i njome obesnazuju Allahov zakon, pravdu i 
propise. 
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Prvi kazu: Kad dode u kontradikciju razum sa predajom, 
prednost dajemo razumu. 

Drugi kazu: Kad dode do kontradikcije izmedu predaje i analo- 
gue, prednost dajemo analogiji. 

Oni koji se oslanjaju na otkrovenje i intuiciju, kazu: Kad dodu u 
kontradikciju intuicija i otkrovenje sa vanjskim smislom serijata, 
dajemo prednost otkrovenju i intuiciji. 

Politicari kazu: Kad dode u kontradikciju politika sa serijatom, 
prednost dajemo politici. 

Svaka ta skupina je, nasuprot Allahovoj vjeri i Njegovim propi- 
sima, uzela taguta (neSto Sto se obozava mimo Allaha) i pred njim se 
sude. 

Oni govore: Varna pripada predaja, a nama razum. Drugi kazu: Vi 
ste pristalice predaje i izvijesca, a mi smo pristalice analogije, miSljenja 
i ideja. Treci kazu: Vi ste sljedbenici egzoterizma (vanjStine), a mi smo 
sljedbenici suStine (hakaik). Cetvrti kazu: Varna pripadaju zakoni, a 
nama politika. Kakve li nesrece! Zavladala je i prouzrokovala sljepocu. 
Kakve li nevolje! Pogodila je i gluhocu izazvala. Kakvog li iskusenja! 
U zabludu pozivaju srca i odazivaju se samo zavedena srca. I kakvih li 
vjetrova! Zapusu i od njih se zagluse uSi i osljepljuju o£i, zbog njih se 
- tako mi Allaha - obesnazuju propisi i njihove karakteristike, kao Sto 
se zbog njih opovrgavaju svojstva Uzvisenog i Plemenitog. Svaka od 
ovih skupina ljudi se bazira na nepravdi i nepravednim stavovima, 
kojima su sudili o Allahu i m#du Njegovim robovima na osnovu svojih 
pokvarenih misljenja i nagona. Zbog toga je Objava izlozena svakoj 
vrsti iskrivljavanja i tumacenja, a vjera zadrzavanju svake vrste promj- 
ene i iskrivljenosti. 

Treca vrsta: Oponiranje Allahovim djelima i odredenju (kada' i 
kader). Ovo oponiranje dolazi od neznalica. Moze biti vidljivo ili 
skriveno i ima bezbroj svojih vrsta. 

Ovo oponiranje se §iri u duSi kao Sto se groznica §iri u tijelu. Kad 
bi rob razmiSljao o svojim rijedima, htijenjima i stanjima, to bi, 
uistinu, vidio i osjetio u svome srcu. Svaka dusa je u kontradikciji sa 
Allahovim odredenjima, podjelom i djelima, osim duse koja je potp- 
uno smirena i pouzdaje se u svoga Stvoritelja, koja Ga je spoznala 
istinskom spoznajom do koje covjek moze doprijeti. Preokupacija 
takve duse su potpuna predanost, poslusnost i zadovoljstvo svake 
vrste. 
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(TA'ZIMU HURUMATILLAH) 

UzviSeni Allah je rekao: 

«A ko poStuje Allahove svetinje, to mu je dobro kod Gospo- 
dara njegova» (El-Hadzdz, 30.). Skupina komentatora Kur'ana smatra 
da su Allahove svetinje (hurumatillah) ono Sto Njega srdi i ono Sto je 
zabranio, a pod postovanjem se misli na izbjegavanje toga. 

El-Lejs je rekao: "Allahove svetinje su ono Sto nije dozvoljeno 
krSiti". Neki od dobrih prethodnika su rekli: "Allahove svetinje su 
Njegove naredbe i zabrane". Zedzadz je rekao: "Svetinja (el-hurma) 
je obaveza koju treba izvrsavati i u vezi s kojom je zabranjeno biti 
nemaran". Drugi pak smatraju da se misli na propise i Allahova casna 
mjesta na hadzdzu koja su ogranicena vremenom i prostorom. 

Pravilno je da sva ova tumacenja obuhvataju znacenje Allahovih 
svetinja (el-hurumat). Ovo je mnozina od (hurmetun) (svetinja), Sto 
oznacava ono sto se mora po§tovati i cuvati: prava i obaveze, ljudi, 
vrijeme i mjesta. Postovanje (ta'zim) tih svetinja podrazumijeva 
izvrsavanje prava prema njima, cuvanje tih prava, napustanje svake 
vrste razmimoilazenja, odvaznost i smjelost u pogledu njih, postovanje 
naredbi i zabrana iz straha od kazne i zelje za nagradom. 

U vezi s ovim argumentom su situacije u kojima su bili vjerovje- 
snici, poslanici i iskreni Allahovi robovi, te njihove dove i molbe koje 
su upucivali Allahu i pohvale koje im je izrekao Uzviseni Allah, jer su 
se plaSili vatre i nadali se Dzennetu, kao Sto nam to Uzviseni Allah 
govori o posebnim (odabranim) Njegovim robovima koje su nevjernici 
uzeli za bozanstva, a oni su se nadali Allahovom oprostu i bojali 
Njegove kazne, kao Sto je to prije navedeno. Uzviseni nam govori o 
svojim vjerovjesnicima i poslanicima rijeSima: 
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Jffo £*£«J «u^-!?l^t^!5 ^y^* ^ al y^=W* 

«I (spomeni) Zekerijjaa kad pozva Gospodara svoga: 'Gospo- 
daru moj, ne ostavljaj me sama, a Ti si Najbolji Nasljednik!' Pa 
smo mu se odazvali i poklonili mu Jahjaa i izlijetili mu suprugu 
njegovu. Oni su se trudili da Sto vise dobra uiine i molili su Nam 
se u nadi i strahu, i bili su prema Nama ponizni» (El-Enbija, 89.- 
90.). To jest u nadi prema onome Sto je kod Allaha i strahu od 
Allahove kazne. Prema miSljenju vecine komentatora Kur'ana, zamj- 
enica u rijeCima Uzvisenog innehum (zaista su oni...) odnosi se na 
spomenute vjerovjesnike u ovoj suri. Isto tako, dokaz nam je ono Sto 
se spominje na poCetku kazivanja o Ibrahimu, SftUIR: 

«Mi smo jo§ prije Ibrahimu razboritost dali i dobro smo ga 
poznavali» (El-Enbija, 51.), gdje se spominju vjerovjesniCka isku- 
Senja i sve nedace kojima su bili izlozeni, a od kojih ih je Uzviseni 
Allah spasio zbog njihovih dova i obracanja Njemu, Jedinom, moleci 
Mu se u nadi i strahu. 

Kod svih komentatora Kur'ana rijeCi nada i strah predstavljaju 
nadu u Allahovu milost i strah od Njegove vatre. 

Slavljeni Allah spominje svoje robove kao posebnu vrstu svojih 
stvorenja, hvaleci ih zbog njihovih najboljih djela, kakvo je trazenje 
utofiiSta kod Allaha od dzehennemske vatre. Uzviseni je rekao: 

f s s * 

«I oni koji govore: 'Gospodaru naS, poStedi nas patnje u 
Dzehennemu jer je patnja u njemu, doista, propast neminovna. 
On je ruzno prebivaliSte i boravi§te'» (El-Furkan, 65.-66.). Allah 
nas obavjeStava o njima navodeci njihovo nastojanje da Mu se priblize 
svojim vjerovanjem da bi ih spasio dzehennemske vatre, pa Uzviseni 
kaze: 




«Oni koji govore: 'Gospodaru naS, mi doista vjerujemo, pa 
oprosti nam grijehe nase i sacuvaj nas od patnje u Vatri'» (Ali- 
Imran, 16.). 
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Najuzvisenijim naCinom priblizavanja Allahu oni su smatrali 
svoje vjerovanje kojim Ga mole da ih spasi dzehennemske vatre. 

Uzviseni Allah nas obavjeStava i o arifima (onima koji su Ga 
spoznali) i o razumom obdarenim da su od Njega trazili zaStitu od 
dzehenemske vatre i molili Ga da ih uvede u svoj Dzennet, pa kaze: 

«U stvaranju nebesa i Zemlje i u izmjeni nodi i dana, doista 
su znamenja za razumom obdarene...», pa do kraja 195. ajeta. (Ali- 
Imran, 190.). 

Nema sumnje da je obecanje dato jezikom Njegovih poslanika 
Njegov Dzennet, za koji su Ga molili. UzviSeni Allah o svom prijat- 
elju Ibrahimu, kaze: 

«I Koji ce mi, nadam se, pogreSke moje na Sudnjem danu 
oprostiti! Gospodaru moj, podari mi znanje i pridruzi me onima 
koji su dobri i uiini da me po lijepom spominju oni Sto ce poslije 
mene doci i uiini me jednim od onih kojima ceS dzennetske blago- 
dati darovati, i ocu mome oprosti, on je jedan od zalutalih, i ne 
osramoti me na Dan kad ce ljudi ozivljeni biti, na Dan kad nece 
nikakvo blago, a ni sinovi od koristi biti, samo ce onaj koji Allahu 
srca 6ista dode spasen biti» (E§-Su'ara, 82.-89.). 

Molio je Allaha da mu podari Dzennet i trazio kod Njega 
uto&Ste od vatre, koja ce biti ponizenje na Dan prozivljenja. 

Slavljeni Allah nas obavjeStava o Dzennetu, koji je Njegovo 
obecanje, obavezno i trazeno: 

w - y 

«U njemu ce sve §to zele imati vjeifno; to je obecanje tvoga 
Gospodara - obavezno i trazeno» (El-Furkan, 16.). To jest, od 
Njega ga traze Njegovi robovi i Njegovi ugodnici (evlije). 

Poslanik,0, naredio je svojim sljedbenicima da mole Allaha za 
njega u vremenu kad se dova ne odbija - odmah po zavrsetku ezana - 
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da mu (Muhammedu) podari najviSi stepen u Dzennetu "i uputi ga 
na hvale vrijedno mjesto koje mu je obecao", obavjeStavajuci nas da 
su svi koji budu molili za njega "dostojni njegova zagovora na 
Sudnjem danu (sefa'at)"} 

Selim el-Ensari je rekao Allahovome Poslaniku, 0: "Sto se 
mene tide, ja molim Allaha za Dzennet i trazim kod Njega uto£iSte od 
vatre, ali ne razumijem tvoje i Muazovo pjevusenje. Rede mu 

Allahov Poslanik, "Ja i Muaz zbog Dzenneta pjevusimo" 2 

U Buharijevom Sahihu se navodi hadis koji govori o melekima 
koji kruze po Zemlji i koji nisu oni meleki koji zapisuju ljudske 
poslove da ih "Uzviseni Allah pita za Svoje robove - a On, neka je 
Uzvisen, zna sve o njima - pa Mu odgovaraju: 'Dosli smo ti od 
Tvojih robova, a oni Te slave', tj., ponavljaju rijeCi: Nema istinskog 
boga osim Allaha, velicaju, tj., ponavljaju rije£i: Allahu ekber, 
zahvaljuju Ti se, tj., ponavljaju rijedi: El-hamdu lillah, / uzdizu Te, tj., 
ponavljaju rijedi uzvisenosti'. Uzviseni Allah ih ponovo upita: 'Jesu li 
Me vidjeli?' Meleki odgovaraju: 'Ne, nas Gospodaru, nisu Te vidjeli. 
Uzviseni Allah kaza: 'Pa, kako bi tek to izgovarali da su Me vidjeli?' 
Meleki odgovaraju: 'Da su Te vidjeli, onda bi te jos vise i zesce 
uzdizali'. Oni zatim kazase: 'Nas Gospodaru, oni mole za Tvoj 
Dzennet', a Allah ih upita: 'Jesu li ga vidjeli?' Oni ce odgovoriti: 'Ne, 
tako nam Tvoje moci, nisu ga vidjeli', a Allah ih ponovo upita: 'Pa, 
kako bi bilo da su ga vidjeli?' Meleki odgovaraju: 'Da su ga vidjeli, 
jos bi ga vise i zesce trazili'. Potom kazase: 'Od Tebe traze utociste 
od vatre'. 'Jesu li je vidjeli?', upita Uzviseni. Oni odgovaraju: 'Ne, 
tako nam Tvoje moci, nisu je vidjeli'. A Allah ih upita: 'Pa, kako bi 
bilo da su je vidjeli?' Meleki odgovorise: 'Da su je vidjeli, jos bi vise 
bjezali od nje'. Uzviseni Allah im na to rekne: 'Ja vas za svjedoke 
uzimam da sam im oprostio, udovoljio ono sto mole i zastitio ih od 
onoga odcegase utjecu'"} 

Kur'an i sunnet su prepuni hvaljenja Allahovih robova i 
Njegovih ugodnika (evlija) koji od Njega traze Dzennet i nadaju mu 
se i traze uto&Ste od vatre i boje je se. 



1 Buhari, 614. 4.719; Muslim, 384; Tirmizi, 211, 678; Ebu Davud, 529; Ibn Madze, 
722; Ahmed, 14.403. 

2 Prethodno je spomenut. 

3 Buhari, 6.408; Muslim, 2.689; Tirmizi, 3.600; Ahmed, 7.376, 8.479. 
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Poslanik, 0, rekao je svojim ashabima: "Trazite od All aha zastitu 
od vatre"} 

A onome Sto je od njega trazio da moli Allaha da bude s njim u 
Dzennetu, rekao je: "Pomozi me sa sto vise sedzdi". 2 

Trazenje Dzenneta i spasa od Dzehennema je nakana Zakono- 
davca u pogledu svoga ummeta kako bi ih se neprestano sjecali i ne 
zaboravljali ih. Jer, vjerovanje u njihovo postojanje je uvjet spasenja, 
a djelovanje na postizanju Dzenneta i spasenja od vatre je pravo 
vjerovanje. 

Poslanik, 0, podsticao je svoje ashabe na Dzennet, opisujuci ga 
i predocavajuci im ga kako bi ga zaradili: "Ima li koga da se potrudi 
da ude u Dzennet? On je, tako mi Gospodara Kabe, sav od svjetlosti 
koja blista, i bosiljak koji trepti, i lijepa druzica, i voce zrelo, i dvorac 
veliki, i rijeka neprekidna". RekoSe ashabi: "Da, Allahov Poslanice, 
mi cemo se potruditi za njega". On re6e: "Recite: 'Ako Bog da'"? 

Kad bismo iz sunneta spomenuli sve Sto nas podstice da steknemo 
Dzennet i da nam on bude motiv u djelima, kao Sto su rijeCi Posla- 

nika, 0: "Ko uradi to i to, Allah ce ga uvesti u Dzennet", to bi se 
veoma oduzilo, i tako je sa svim vrstama poslova. 

Allahov Poslanik, 0, potiCe na to rijeCima: "Ko uradi to i to, bit 
ce mu otvoreno svih osam vrata Dzenneta"? 

"Ko kaze: Subhanellahi ve bi hamdihi, bit ce mu usadena palma 
u Dzennetu" 5 ; "Ko odjene neodjevenoga muslimana, Allah ce njega 
ogrnuti dzennetskim ogrtacem" 6 ; "Ko posjeti bolesnika, bude medu 
ubranim dzennetskim vocem". 7 Hadisi su prepuni sliCnih podstreka. 

Isto tako, Slavljeni Allah voli kad Ga njegovi robovi mole za 
Dzennet i od Njega traze zastitu od Dzehennema. On voli kad Ga se 
moli. Ljut je na onoga ko ne zeli da Ga moli. Dzennet je ono Sto je 



1 Buhari, 1 .377; Muslim, 588, 589, 590; Tirmizi, 3.604; Ncsai, 5.511. 

2 Muslim, 489; Nesai, 1.138; Ebu Davud, 1 .320; Ahmed, 1 5.646. 

3 Ibn Madze, 4.332; za ovaj hadis Albani kaze da je slab (da' if). 

4 Buhari, 3.435; Muslim, 28. 

5 Tirmizi, 3.464, 3.465; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

6 Tirmizi, 2.449, 2.484; Ebu Davud, 1.682; Ahmed, 10.717; za ovaj hadis Albani 
kaze da je slab (da'if). 

7 Muslim, 2.568; Tirmizi, 967; Ahmed, 2 1 .868. 
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najuzvisenije za Sta se moze moliti, a Dzehennem je ono sto je 
najuzvisenije od cega se trazi utoSiSte. 

Omiljen je i drag Gospodaru, Uzvisenom Allahu, svaki posao 
koji vodi ka trazenju Dzenneta. To trazenje je obozavanje (ubudijjet) 
Stvoritelja, a bolje je i prece izvrsavati sve vidove obozavanja nego 
zapostavljati neke vidove. 

Kad srce prestane voditi racuna o Dzennetu i Dzehennemu, bez 
zelje za prvim, a bjezeci od drugog, klonut ce njegova cvrsta odluka, 
oslabiti njegove ambicije. Kad god se osnazi njegovo traznje Dzenneta 
i nastojanja za njegovo pridobijanje, motivi postanu ja6i, ambicije 
zesce i teznje potpunije. Sve je to poznato iz iskustva. Jer, ako to ne 
bi bilo neophodno, Zakonodavac, Uzviseni Stvoritelj, ne bi svojim 
robovima opisivao Dzennet, ne bi im ga uljepsavao i ne bi im ga 
predodio. Detaljno ih je obavijestio o njemu na nacm koji moze 
shvatiti njihov razum. O svemu drugom ih je obavijestio opcenito, u 
globalu. Sve je to zato da bi u njima pobudio zelju za njim i da ih 
podstakne da rade tako kako bi ga zasluzili. Uzviseni Allah je rekao: 

✓ ✓ ✓ 

«Allah poziva u kudu mira...» (Junus, 25.). 
Ovo je poticaj na odziv ovom Allahovom pozivu, takmicenje i 
uzurbanost u tome. 

Nije nepoznato da Dzennet ne predstavlja samo puko ime za 
stabla, voce, jelo i pice, hurije, rijeke i dvorce. Vecina ljudi grijeSi u 
slucaju naziva Dzennet. Dzennet je ime za Kucu neogranicenih i 
potpunih blagodati. Najuzvisenija blagodat u Dzennetu ce biti 
gledanje u plemenito Allahovo lice i slusanje Njegovoga govora, a 
najveca radost o6iju ce biti bivstvovanje u Njegovoj blizini i 
Njegovome zadovoljstvu. Svi uzici jela, pica, odjece i lijepih lica ne 
mogu se nikad porediti sa ovim nasim ovosvjetskim uzicima. A i 
najmanje Allahovo zadovoljstvo je vece od Dzenneta i svega Sto se u 
njemu nalazi. Kao sto kaze Uzviseni: 




«...A zadovoljstvo Allahovo vece je od svega toga...» (Et 

Tevba, 72.). 
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Ovdje je rijeC ridvan (zadovoljstva) spomenuta bez odredenoga 
clana u kontekstu potvrdivanja. To jest, bilo Sta od Allahovoga 
zadovoljstva prema Njegovome robu je vece od Dzenneta. Neko je 
lijepo u stihu kazao: 

Malo od Tebe je dovoljno da me zadovolji, 

Ali i za ono malo od Tebe se ne kaze da je malo. 

U vjerodostojnom hadisu - hadisu gledanja u Uzvisenog Allaha 
- navodi se: "Tako mi Allaha, Allah im nece dati nista sto ce im biti 
draze od gledanja u Njegovo lice"} 

Nema sumnje da je to tako. To je najuzvisenije Sto moze naum- 
pasti ili se vrtiti u mislima, a posebno je to tako kad zaljubljeni uspiju 
tako Sto ce se osvjedoCiti u ljubav, a covjek je s onim koga voli. U 
ovom stavu nema specifikacije vec je to tako bez obzira je li voljena 
osoba bila prisutna ili odsutna. 

Koje blagodati, koji uzici, koja radost i koji uspjeh se mogu 
porediti sa osvjedoCenjem u ljubav i s tim uzitkom i radosti? 

Postoji li uopce ikakva radost veca od radosti zbog blizine Volje- 
nog, Onog iznad Kojeg nije uzviseniji, niti potpuniji, a niti ljepSi?! To 
ce biti istinsko i nesumnjivo zadovoljstvo oCiju. 

Ovo je - tako mi Allaha - bajrak do koga se trude stici zalju- 
bljeni i zastava prema kojoj su se uputili oni koji traze blagodat. To je 
duh naziva Dzennet i njegov zivot. Zbog toga je Dzennet ugodan i na 
tome se bazira. Isto tako je i sa Dzehennemom, Allah nas sacuvao od 
njega. Njegovim stanovnicima ce patnja - zbog nemogucnosti da Ga 
vide, zbog ponizenja od Njega, Njegove srdzbe i gnjeva i udaljenosti 
od Njega - biti veca od vatre koju ce osjetiti i tjelesno i duhovno. 
Stavise, pi amen te vatre ce prvo osjetiti u srcima i iza toga ce slijediti 
plamen u tijelima i preci u njih. 

Poslanici, vjerovjesnici, iskreni, sehidi i dobri Allahovi robovi su 
samo trazili Dzennet, a osjecali su strah od Dzehennema. 

Najbolji robovi su oni koji zele Allaha i zele Njegovu nagradu i 
oni su posebna vrsta Njegovih stvorenja. 



Muslim, 181; Tirmizi, 2.552; Ibn Madze, 187; Ahmed, 18.456, 18.462. 
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Uzviseni Allah je rekao: 

«A ako zelite Allaha i Poslanika Njegovog i Onaj svijet, pa, 
Allah je, doista, onima medu vama koje iine dobra djela pripre- 
mio nagradu veliku» (El-Ahzab, 29.). 

Ovo je upuceno najboljim zenama na svijetu, suprugama Vjero- 

vjesnika, 0. 1 rekao je UzviSeni: 

«A onaj koji zeli onaj svijet i trudi se da ga zasluzi, a vjernik 
je, trud ce mu hvale vrijedan biti» (El-Isra, 19.). 

Uzviseni Allah nas obavjestava da je pohvalan trud onaj kojim se 
zeli Buduci svijet. To jo§ jasnije nalazimo u rijeCima Uzvisenog koje 
se odnose na posebne Njegove ugodnike (evlije), a to su ashabi 

Njegovoga Vjerovjesnika, 0, na dan Bitke na Uhudu: 

■ ■ ■ w • • ' 

«...Jedni od vas zele ovaj svijet, a drugi Onaj svijet...» (Ali- 
Imran, 1 52.). 

Uzviseni Allah ih je podijelio u ove dvije skupine i, osim njih, 
nema trece. 

PogrijeSio je ko kaze: "Gdje je onaj ko zeli Allaha?", jer zelja za 
Buducim svijetom predstavlja zelju za Allahom i Njegovom nagra- 
dom, a zelja za Njegovom nagradom ne negira zelju za Allahom. 
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NEMA METAFORICKE INTERPRETACIJE 

Vrhunac naseg postovanja svetinja Uzvisenog Allaha se ogleda u 
tumaCenju onoga sto nam je preneseno prema njegovom vanjskom 
smislu. A to znaCi da deklarativna obiljezja Allahove jednoce ostanu 
u oblicima u kojima su do§la. Ne trebamo se muCiti da im nademo 
interpretaciju, niti da prelazimo njihov vanjski smisao, pa da Allaha 
usporedujemo s ljudima. 

Cuvanje svetosti tekstova u kojima su spomenuta Allahova 
imena i svojstva ogleda se u njihovome tumacenju onako kako su 
navedena, kao sto je govorio Malik, Allah mu se smilovao, kad je bio 
upitan o rijefiima Uzvisenog: 

«Svemilosni, Koji se nad Arsom uzvisio» (Taha, 5 ). 

Kako se uzvisio? Malik je zasutio sve dok ga nije oblio znoj, pa 
je rekao: "Uzvisivanje je poznato, naCin (kakvoca) nije pojmljiv, 
vjerovanje u to je obaveza (vadzib), a pitanje o tome je novotarija 
(bid'at)". 

Ovdje je odvojio poznato znacenje ove rijeCi od nacma (kakvoce), 
a Sto ljudi nisu u stanju pojmiti. Ovaj Malikov odgovor je sasvim 
dovoljan i opcenit je na sva pitanja o Allahovim svojstvima. 

Pa, ko bude pitao o rijeCima UzviSenog: 

«Ja sam sa vama, Ja sve iujem i vidim» (Taha, 46.), kako to 
Allah cuje i vidi, odgovori onako kako je odgovorio Malik; reci: 
Slusanje i videnje je poznato, a nepojmljivo je kako. 

Ovako ce se postupiti i sa onim ko bude pitao o Allahovome 
znanju, zivotu, moci, htijenju, spustanju, srdzbi, zadovoljstvu, milosti, 
smijanju i ostalome. ZnaCenja ovih pojmova su poznata, a nisu nam 
razumljivi naCini na koje se odvijaju. Razumijevanje kakvoce je vrsta 
znanja o kakvoci bica i njegovoj susUni, pa ako je to neshvatljivo i 
ljudima nerazumljivo, pa kako ce, onda, razumjeti kakvocu 
svojstava?! 
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Najkorisnije se cuvati opisivanjem Allaha onako kako je On sam 

Sebe opisao ili onako kako Ga je opisao Njegov Poslanik, 0, bez 
bilo kakvih iskrivljivanja, lisavanja atributa, zapitkivanja o kakvoci i 
uporedivanja. Duznost je potvrditi Njegova imena i svojstva, a 
odstraniti svaku vrstu usporedbi sa Njegovim stvorenjima. Tako 
potvrdivanje ce biti daleko od bilo kakve vrste uporedivanja, a tvoje 
negiranje ce biti daleko od bilo kakve vrste iskrivljivanja. Pa, ko bude 
negirao pravi smisao uzvisivanja, on je nevjemik. Ko to bude uspore- 
divao sa uzvisi-vanjem Njegovih stvorenja, on je interpretator, onaj 
koji to svojstvo izjednacava s ljudskim svojstvima. A ko kaze: 
Allahovo uzvisivanje nije slicno nicemu, on je istinski monoteist 
(muvehhid). 

Ovo se, isto tako, odnosi i na Allahov sluh, vid, zivot, htijenje, 
moc, ruke, lice, zadovoljstvo, srdzbu, spuStanje i smijanje i na sve 
drugo sa dime je Allah Sebe opisao. Pod zabranjenim interpreti- 
ranjem se ovdje misli na terminoloSko interpretiranje, a to je odusta- 
janje od vanjskog znacenja rijedi i skretanja s ispravnog znacenja na 
znacenje koje je neispravno i, kao takvo, odbaceno. 

Vise ucenjaka nam prenosi konsenzus ucenjaka iz prvih gene- 
racija u pogledu odbacivanja i ostavljanja ovakvog interpretiranja 
Allahovih imena i svojstava. Medu onima koji spominju taj konse- 
nzus su Begavi i Ebu el-Meali el-Dzuvejni, u svojoj risali En- 
Nizamijje, s tim 3to je prenio suprotan stav u dva svoja djela, Samil i 
Irsad, i Seid ibn Ali ez-Zundzani. 

Prije njih su ovo miSljenje zastupali ucenjaci 6iji broj zna samo 
UzviSeni Allah. U spominjanju neizlaska iz vanjskog znacenja imena 
i svojstva i njihovog izjednacavanja s ljudskim svojstvima, postoji 
fina aluzija da vanjski smisao imena i svojstva ne zahtijeva i njihovo 
izjednacavanje s ljudskim osobinama, kao Sto to smatraju oni koji 
negiraju imena i svojstva. Isto tako, izjednacavanje tih svojstava s 
ljudskim svojstvima je prelazak iz njihovih vanjskih smislova u ono 
3to ona ne zahtijevaju, kao Sto je njihova interpretacija opterecivanje i 
shvatanje u smislu na koji ona ne ukazuju. Njihov vanjski smisao ne 
ukazuje na izjednacavanje s ljudskim osobinama, niti podrazumijeva 
mogucnost inetrpretacije. Naprotiv, on ukazuje na njihovo shvatanje 
u skladu s vanjskim smislovima bez interpretacije koja je zabranjena 
i bez izjednacavanja s ljudskim osobinama. Ovakav stav imaju oni 
koji u pogledu Allahovih imena i svojstava slijede Pravi put. 
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CISTOG VJEROVANJA 

(IHLAS) 

I stepen Cistog vjerovanja je jedan od stepeni Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 

UzviSeni Allah je rekao: 

«A naredeno im je da samo Allaha obozavaju, da Mu 
iskreno, kao pravovjerni, vjeru ispovijedaju...» (El-Bejjine, 5.). 

I rekao je UzviSeni: 

«Mi ti, doista, objavljujemo Knjigu, s istinom, pa robuj 
Allahu ispovijedajuci Mu £istu vjeru. Cista vjera pripada samo 
Allahu» (Ez-Zumer,2.-3.). 

UzviSeni Allah je rekao Svome Poslaniku, 0: 

<> ' ' >' '#» > * * ' f \ 

«Reci: 'Samo Allahu robujem ispovijedajuci Mu iistu vjeru, 
a vi, pored Njega, obozavajte koga ho£ete'» (Ez-Zumer, 14.-15.). 

I rekao mu je: 

«Reci: 'Klanjanje moje, i obredi moji, i zivot moj, i smrt moja, 
doista, posveceni su Allahu, Gospodaru svjetova, Koji nema 
sau£esnika; to mi je naredeno i ja sam prvi musliman'» (El- 
En'am, 162.-163.). 
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I rekao je Uzviseni: 

«Onaj Koji je dao smrt i zivot da bi iskusao koji ce od vas 
bolje postupati» (El-Mulk, 2.). 

Fudajl ibn Ijad je rekao: "To je najiskrenije i najispravnije djelo". 
Prisutni su upitali: "Ebu Ali, Sta znafii najiskrenije i najispravnije?", 
pa im je odgovorio: "Ako posao bude iskren, ali ne bude ispravan, 
nece biti primljen. A ako bude ispravan, a ne bude iskren, opet nece 
biti primljen. ZnaCi, posao ce biti primljen samo onda kad bude 
iskren i ispravan. Iskren posao je onaj koji se obavlja u ime Allaha, a 
ispravan posao je onaj koji bude u skladu sa sunnetom Allahovoga 
Poslanika,0." Nakon ovih rijecM je proufiio rijefii Uzvisenog: 

«Pa ko se nada susretu s Gospodarom svojim, neka fini 
dobra djela i neka u ibadetu Gospodaru svome ne smatra Njemu 
ravnim nikoga» (El-Kehf, 1 10.). I rekao je UzviSeni: 

«Ko je bolje vjere od onoga ko je predao svoje lice Allahu, a 
dobrocmitelj je» (En-Nisa, 125.). 

Predaja svoga lica Allahu znafii iskrenu namjeru i djelovanje u 
ime Allaha, a raditi to na dobar naCin znafii slijediti Allahovoga 

Poslanika, 0, i njegov sunnet. Kaze Uzviseni: 

«I Mi demo pristupiti djelima njihovim koja su ucmili, u 
prah i pepeo ih pretvoriti» (El-Furkan, 23 ). 

To su djela koja nisu radena u skladu sa onime sa Cime je dosao 

Allahov Poslanik, 0, i nisu iskrena i samo radi Uzvisenog Allaha. 

Allahov Poslanik, rekao je Sa'du ibn ebi Vekkasu, «^e>:"77 uistinu 
neces pozivjeti radeci djela zarad Uzvisenog Allaha a da ti se nece 
uvecati dobro i zasluzit ces visoke stepene i ugled'. 1 



' Buhari, 3.936, 4.409, 6.373; Muslim, 1.628; Tirmizi, 2.1 16; Ebu Davud, 2.864. 
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U vjerodostojnom hadisu se prenosi predaja od Enesa ibn 
Malika, da je rekao: "Rekao je Allahov Poslanik, 0: "Srce 
muslimana nece osjecati zlobu pretna iskreno uradenom poslu samo 
radi Allaha, savjetovanju vlastodrsca i drzanju uz zajednicu 
muslimana, azaista njihova dova sustize one koji im se suprotstave" } 

To jest, u srcu nece biti zlobe, a niti ce srce nositi u sebi zlobu uz 
ovakva djela, nego to iz njega otklanja svaku vrstu zlobe, oCisti ga od 
nje i izbaci je iz njega. Srce osjeca najvecu zlobu prema Sirku. Isto 
tako se osjeca zloba prema varanju i napustanju zajednice muslimana 
sa novotarijama i stranputicama. 

Ovo troje puni srce zlobom i mrznjom. Lijek za zlobu i 
izbacivanje svih njenih primjesa iz srca je u apsolutnom obavljanju 
poslova samo radi Allaha (ihlas), savjetovanju i slijedenju sunneta 
Allahovoga Poslanika, 0: "Allahovoga Poslanika, pitali su o 
covjeku koji se bori da bi ga ljudi vidjeli, o Covjeku koji se bori da bi 
mu se reklo da je hrabar i o Covjeku koji se bori iz fanatizma. Koji od 
njih je borac na Allahovom putu? Allahov Poslanik, 0, odgovorio 
je: "Onaj koji se bori da Allahov a rijec bude iznad svega, on je na 
Allahovom putu"? 

Allahov Poslanik, 0, obavijestio nas je o trojici s kojima ce se 
zapaliti dzehennemska vatra. To su u£a£ Kur'ana, borac (mudzahid) i 
onaj ko je dijelio svoj imetak, a koji su ove poslove radili da bi se 
reklo: Ovaj covjek je zaista vrstan u£a£, ovaj Covjek je uistinu hrabar 
i ovaj Covjek istinski dijeli svoj imetak, jer ti njihovi poslovi nisu bili 
isklju£ivo Cinjeni radi Uzvisenog Allaha. 3 

U vjerodostojnom hadisi-kudsijji se spominje da je Uzviseni 
Allah rekao: "Ja sam najneovisniji od sudjelovanja i od toga da Mi se 
neko pripisuje ravnim. Pa, ko uradi neki posao pripisujuci Mi 
sudruga, taj posao pripada onome u ime koga ga je uradio, a Ja sam 
daleko od toga". 4 



1 Ibn Madie, 230; Ahmed, 21.080; Darimi, 231; za ovaj hadis Albani kaze da je 
vjerodostojan (sahih). 

2 Buhari, 123, 2.810, 3.126; Muslim, 1.904; Tirmizi, 1.646; Nesai, 1.316; Ebu 
Davud, 2.517; Ibn Madze, 3.783; Ahmed, 18.999, 19.049, 19.099. 

3 Muslim, 1 .905; Tirmizi, 2.382; Nesai, 3.1 37; Ahmed, 8.078. 

4 Muslim, 3.985; Ibn Madze, 4.202; Ahmed, 7.939. 
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U vjerodostojnom hadisu se havodi da je Allahov Poslanik, 
rekao: "Uistinu, Allah ne gleda u vasa tijela, niti u vase likove, nego 
gleda u vasa srca". 1 Uzviseni Allah je rekao: 

«Do Allaha nece doprijeti meso njihovo i krv njihova, ali ce 
Mu stici iskreno uttnjena dobra djela va§a» (El-Hadzdz, 37.). 

Raznoliko se navode objasnjenja pojmova ihlasa i sidka, ali se 
sve svodi na isto. 

ReCeno je: To je iskazivanje Allahove jednoce radi pokornosti. 

I receno je: To je filtriranje uCinjenih djela od zapazanja ostalih 
Allahovih stvorenja. 

Receno je: To je klonjenje od zapazanja ostalih Allahovih stvo- 
renja, pa cak i od samog sebe. 

Iskrenost (sidk) Cisti od zapazanja samoga sebe. Ko neSto Cini 
radi Allaha (muhlis), ne moze u svome djelu imati primjesa da to £ini 
radi nekog drugog, a ko je iskren (sadik), taj nije umiSljen. Ihlas se ne 
moze potpuno ostvariti sve dok se ne bude i iskreno u tome (sidk), a 
niti ima iskrenosti (sidk) bez ihlasa, Cinjenja neceg u ime Allaha. A 
jedno i drugo se moze postici samo strpljivoscu. 

ReCeno je: Ihlas je uravnotezenost javnih i tajnih djela. A rija' 
(raditi neSto da bi te drugi vidjeli) to je onda kad Covjekova javna 
djela budu bolja od tajnih. Iskrenost u ihlasu (poslovima koji se rade 
u ime Allaha) jest u tome da neCija tajna djela budu naprednija (bolja) 
od njegovih javnih djela. 

Receno je: Ihlas je zaboravljanje gledanja u stvorenja, s konstan- 
tnim upiranjem pogleda u Stvoritelja. Ko se pred ljudima uljepsa i 
pokaze onako kakav on u osnovi nije, izisao je iz okvira Allahove 
paznje. Jedna od Fudajlovih izreka je: "Ostavljanje poslova zbog ljudi je 
rija' (cmjenje poslova radi ljudi) je Sirk, a ihlas je da te Allah spasi od 
toga". 

Dzunejd je rekao: "Ihlas je tajna izmedu roba i njegovoga Stvor- 
itelja. To ne zna melek, pa da to zapise, niti Sejtan, pa da to upropasti, 
a ni strast, pa da to iskrivi". 



' Muslim, 2.564; El-birru ves-siletu/33; Ahmed, 7.768. 
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Sehl je bio upitan: "Sta je najteze duSi?" Odgovorio je: "Ihlas, jer 
ona u tome nema nikakvog udjela". 

Neki su rekli: Ihlas je kad za obavljeni posao ne traziS drugog 
svjedoka osim Allaha, a niti ikog da te nagradi osim Njega. 

Mekhul je rekao: "Nijedan rob nece Cetrdeset dana obavljati 
poslove iskljuCivo radi Allaha a da mu Allah nece dati da poteku izvori 
mudrosti u njegovome srcu, i ucmiti ga da zbori mudroscu". 

Ebu Sulejman ed-Darani je rekao: "Kad rob bude cmio poslove 
samo radi Allaha, u njemu ce nestati mnoStvo zlih misli i pretvaranje 
u poslovima pred ljudima (rija') ". 



Imam Herevi je smatrao da ihlas predstavlja filtriranje poslova 
od svake vrste primjesa, tj. da se sa Covjekovim djelima ne pomij- 
esaju primjese htijenja duse, trazenjem svog uljepsavanja u srcima 
ljudi (Allahovih stvorenja), trazenjem njihovih pohvala, bjezanjem od 
njihovih ukora, trazenjem njihovog uzvisivanja Njega, trazenjem 
njihove imovine, njihovih usluga, njihove ljubavi, ili njihovog izvrsa- 
vanja njegovih potreba i svim drugim nedostacima i primjesama koje 
sam covjek kod sebe objedini usmjeravajuci svoje nakane ka bilo 
kome drugom osim Allahu. 

Herevi prvim stepenom ihlasa smatra da Covjek od svojih djela 
(poslova) odvoji videnje svoga udjela u njima, da se oslobodi od 
potraznje nadokande za posao i da odstupi od zadovoljstva svojim 
poslom. Dakle, pred covjeka u njegovim djelima iskrsavaju tri nevolje: 
da vidi i primjecuje samo svoj udio u djelima, da potrazuje nadoknadu 
za njih i da je zadovoljan s poslom i potpuno smiren u torn pogledu. 

Na ovom stepenu se Covjek lisava ovih iskusenja. Ono Sto ga 
lisava videnja samo svoga udjela u poslovima je njegovo videnje 
Allahove milosti prema njemu, Njegovog darivanja uspjeha i upute 
koju mu je dao. Isto tako, i da uvidi da je to sve od Allaha, a ne od 
njega samog, te da je Allahova, a ne njegova volja prouzrokovala ta 
djela, kao Sto kaze Uzviseni: 



«A vi ne mozete niSta htjeti ako to Allah, Gospodar svjetova, 
nede» (Et-Tekvir, 29.). 



SMISAO IHLASA - CISCENJE POSLOVA OD 
PRIMJESA 
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Ovdje mu koristi uvidanje predodredenosti i sudbine te da je on 
samo instrument Ciji pokreti nalikuju pokretima stabla i puhanju 
vjetra, da ga neko drugi pokrece, i sve da na njega neko dugi djeluje a 
ne on sam, da je on mrtvac, a mrtvac ne radi ni§ta, te da uvidi da ne bi 
ni§ta bilo od njegovih dobrih djela kad bi ostao sam sa sobom. Dusa 
je neznalica i nepravednica. Sklona je lijenosti, raspirivanju strasti i 
neradu. Ona je izvor svakog zla, uto£i§te svega nevaljalog. A sto je to 
tako, od njega se ne moze ocekivati bilo kakvo dobro, niti je dobro 
njegova odlika. 

Dobro koje dolazi od nje je iskljuCivo od Uzvisenog Allaha i sa 
Allahovom moci. Nije od roba, a niti zbog njegove moci. Kao sto 
kaze Uzviseni: 

«A da nije Allahove dobrote prema vama i milosti Njegove, 
nijedan se od vas ne bi nikad od grijeha ofistio; ali Allah iisti 
onoga koga On hoce» (En-Nur, 21.). Stanovnici Dzenneta ce reci: 

«Hvaljen neka je Allah, Koji nas je na pravi put uputio...» 

(El-A'raf, 43.). Uzviseni Allah se obratio svome Poslaniku, 0, 
rijeCima: 

«A da te nismo udinili £vrstim, gotovo da bi im se malo priklo- 
nio...» (El-Isra, 74.). I rekao je Uzviseni: 

- V •* - s 

«Ali, Allah je nekima od vas pravo vjerovanje omilio, i u 
srcima vaSim ga lijepim prirekao, a nevjerovanje i razvrat i 
neposlusnost vam omrazio. Takvi su na pravom putu» (El- 
Hudzurat, 7.). 

Svako dobro je iskljuCivo Allahovo dobroCinstvo, milost, milo- 
srde i blagodat. On je hvaljen na tome. 
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Covjeka od zadovoljstva i smirenosti u pogledu djela odvajaju 
dvije karkteristike. 

Prvo: Zapazanje manjkavosti djela (poslova) i svojih propusta u 
njima, te koji je udio duSe i koji je Sejtanski udio u njima. Vrlo malo 
je poslova a da u njima Sejtan nema svoj udio, pa makar on bio 

veoma mali. I duSa u poslovima ima svoj udio. Allahov Poslanik, 0, 
bio je upitan o covjekovom okretanju u namazu, pa je rekao: "To je 
krada i ono sto otima sejtan odnjegova namaza". 1 

Ako ovo okretanje predstavlja trenutak ili treptaj oka, pa kakvo 
je onda okretanje onog £ije srce se okrece bilo kome drugom osim 
Allahu? Ovo je najveci sejtanov udio koji otrgne iz Covjekovog robo- 
vanja (ubudijjeta) Allahu. 

Ibn Mes'ud, je rekao: "Neka niko ne dozvoli Sejtanu udio u 
svome namazu, smatrajuci da mu je obaveza da se po njegovom 
zavrsetku okrece samo na desnu stranu. Time je i u ovom malom 
dijelu svoga namaza dopustio sejtanu da u njemu ima udjela. Pa, Sta 
misliS o onome Sto je vece od ovoga?" 2 

Sto se tifie udjela duSe u poslu, to poznaju samo oStroumni i 
razboriti, a uz to su i iskreni. 

Drugo: Njegovo znanje o onome Sto pripada UzviSenom Allahu 
od prava ubudijjeta njegovih vidljivih i nevidljivih normi, njegovih 
uvjeta, te spoznaje da je rob slab i nemocan da ih u potpunosti iskaze, 
onako kako Mu dolikuje i da s tim bude potpuno zadovoljan kao 
neCim Sto je radi svoga Stvoritelja. Covjek koji spozna Allaha (arif) 
nije zadovoljan niti jednim dijelom koje je zarad UzviSenog Allaha, a 
niti je zadovoljan sa predanoScu svoje duSe Allahu ni onoliko koliko 
iznosi treptaj njegovog oka. S tim svojim djelima se stidi susresti sa 
Allahom. 

LoSe miSljenje o svojoj duSi, svojim poslovima i njihovo prezi- 
ranje te osjecaj kudenja vlastitih udisaja i toga da se ona uzdizu ka 
Allahu, sprjecava ga da bude zadovoljan svojim poslovima i svojom 
duSom. 

Neki su rekli: Najpogubnija po covjeka je zadovoljstvo sobom. 
Ko neprestano ne kori sebe, on je zaslijepl jen. 



' Buhari, 75 1 ; Tirmizi, 590; Nesai, 1 . 1 96; Ebu Davud, 9 1 0; Ahmed, 23.89 1 . 
2 Buhari, 852; Muslim, 707; Nesai, 1 .360; Ebu Davud, 1 .042; Ibn Madze, 930; 
Ahmed, 3.624, 4.370; Darimi, 1.316. 
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Refieno je: Povrh toga Sto se u njega ulozi maksimalan trud, 
mora postojati stid za obavljeno djelo. 

Ihlas poboznoga je i njegova sramezljivost spram svojih poslova. 
A to je zestina stida pred Uzvisenim Allahom zbog miSljenja da taj 
posao nije dovoljno dobar da postane takav da se Njemu uputi iako je 
u njega ulozen maksimalan trud. Uzviseni je rekao: 

«I oni koji od onoga Sto im se daje udjeljuju, i iija su srca 
puna straha zato Sto ce se vratiti svome Gospodaru» (El- 
Mu'minun, 60.). 

Rekao je Allahov Poslanik, 0: "To je covjek koji klanja, posti i 
daje zekat, a boji se da Uzviseni Allah to nece od njega primiti"} 

Mu'min je spojio dobroCinstvo sa strahom i lose miSljenje o 
samom sebi, a zasljepljeni je spojio lijepo misljenje o sebi sa grijese- 
njem. 

Put izmedu svega ovoga je nastojanje da ucMniS da tvoj posao 
bude u skladu sa znanjem i da njime bude upotpunjen. Da se kreceS 
po njemu i stajeS ondje gdje je ono stalo, a kreceS odatle gdje je ono 
krenulo. Da zastajeS na njegovim stanicama i da se napaja§ iz njego- 
vih izvora vodeci racuna o naredbodavnim vjerskim propisima, 
ogranicavajuci se znanjem, bilo da se radi o izvrsenju, ostavljanju, 
zelju (namjeri) ili napustanju. TrebaS voditi raCuna o nagradi i kazni 
koja iz toga proizlazi bilo kao uzrok ili kao posljedica. I pored toga, ti 
trebaS ici onako kako ti nalaze tvoje srce, posmatrajuci zakonitosti 
kosmosa i Allahovih odredbi koje sadrze uzroke, posljedice, kretanja 
i mirovanja, tako da ne ostaje nista osim Ciste Allahove volje i 
Njegova apsolutna vlastitost i neovisnost u tim poslovima koje 
proizlaze samo iz Njegove volje i htijenja. Taj posao ce biti postojan 
naredbom i zabranom, radnjom i ostavljanjem, kretanjem Njegovim 
putem i po Njegovom odredenju, vjerovanjem, svjedocenjem i autenti- 
6noscu. Covjek vodi racuna u poslovima njihovom autentiCnoscu i 
postojanoscu u granicama vjerskih zakona (serijata). 



' Tirrnizi, 3.175; Ibn Madze, 4.198; Ahmed, 24.735; za ovaj hadis Albani kaze daje 
vjerodostojan (sahih). 
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To dvoje predstavlja ubudijjet sadrzan u ova dva ajeta: 

«Onome od vas koji hoce da je na Pravom putu, a vi ne 
mozete niSta htjeti ako to Allah, Gospodar svjetova, nece!» (Et- 
Tekvir, 28.-29.). I rekao je UzviSeni: 

«Ovo je pouka, pa ko hoce drzat ce se Puta koji Gospodaru 
njegovu vodi, a vi cete htjeti samo ono §to Allah hoce - Allah, 
uistinu, sve zna i mudar je» (El-Insan, 29.-30 ). 

Ostavljanje poslova da idu prema znanju je od prizora koji 
pripadaju «onome od vas koji hoce da je na pravom putu», dok je 
covjekovo idenje uz osvjedocenje i odredenje drugi prizor: "A vi ne 
mozete nista htjeti ako to Allah, Gospodar svjetova, nece". 

Ovo je istinsko dotjerivanje djela kad radnik pribjegava znanju, 
osvrce se na njega (vodi racuna o njemu), osluSkuje ono Sto mu 
znanje nalaze i prosuduje u skladu s njim. Onda kad ne pribjegne 
znanju na ovakav nacin, njegov hod (putovanje ka Allahu) postaje 
pokuden, manjkav i udaljava od Allaha. Postoji bojazan da svako 
putovanje koje ne prati znanje u sebi ima Sejtanskih spletki. Ovakva 
dimenzija je pokvarila je i razorila utvrde onih koji bdiju na grani- 
cama Serijata, otjeravSi ih i udaljavajuci od Allaha svakom vrstom 
tjeranja i udaljavanja. Jer, oni ne sude po znanju i od njega su se 
potpuno okrenuli, tako da ih je to udaljilo i odvojilo od su§tine vjero- 
vanja i islamskih propisa. 

To su oni za koje je prvak reda Dzunejd ibn Muhammed, kad mu 
je bilo receno: «Oni koji su spoznali Allaha dostizu stepen na kome 
mogu ostavitie poslove dobrocinstva i priblizavanja Allahu», rekao: 
«Ovo je govor naroda koji zagovara ostavljanje poslova tjelesnih 
organa, a to ja smatram velikim grijehom. Ko cini nemoral i krade je 
u boljem polozaju od onoga koji ovo zagovara. Oni koji istinski 
spoznaju Allaha, uzimaju poslove od Njega i s njima se Njemu 
vracaju. Kad bih zivio joS hiljadu godina, od dobrocinstva ne bih 
umanjio ni koliko zrno goruSice osim ako bih bio sprijecen u tome». 
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I rekao je: "Svi putevi su zatvoreni stvorenjima osim onome ko 

slijedi put onoga Sto se navodi od Allahovoga Poslanika, 

I rekao je: Onaj ko se ne pridrzava Kur'ana i ne pise hadis, ne 
moze biti oponasan u ovom nasem putu, jer naS put i naSe znanje su 
cvrsto povezani "ograniceni" sa Kur'anom i Hadisom». 

I rekao je: "Nase znanje je izgradeno na hadisu Allahovoga 

Poslanika, 

Istinska spoznaja je esencija znanja, jer ispravno znanje i Pravi 
put su vaga istinske spoznaje. 

Ovi stubovi su stubovi i temelji putovanja i Puta, pa ko na njima 
ne bude gradio svoje ponasanje i putovanje, bit ce izgubljen. A ako 
bude mislio da i dalje putuje, to njegovo putovanje ce biti ili u supro- 
tnom smjeru ili ce biti putovanje paraliziranog i sputanog ili, pak, 
onoga koji putuje na svojeglavoj jogunastoj jahalici. Kad god napravi 
korak unaprijed, vrati se deset koraka unazad. 

Ako ovaj Covjek izgubi ihlas i slijedenje onoga sa £im je dosao 

Allahov Poslanik, 0, njegovo putovanje ce se okrenuti u suprotnom 
smjeru, a ako ne ulozi maksimalan napor i objedini svoje trazenje 
(ciljeve), njegovo putovanje ce biti poput putovanja sputanog covjeka. 

Ako se to sjedini kod njega, onda se s njime ne moze takmicrti 
na stazi putovanja. To je blagodat koju Allah daje onome kome On 
hoce. A u Allaha je blagodat velika. 
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(TEHZIB) 

Stepen dotjerivanja i filtriranja je jedan od stepeni Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 

To je oblikovanje ubudijjeta (robovanja Uzvisenom Allahu) u 
mijehu provjere ispitivanja, zeleci od njega odstraniti prljavStinu i 
prevaru. 

Prvo od toga je pro£iscavanje sluzenja i pokornosti Allahu 
(hizmet) tako da je ne zaokuplja neznanje, niti da je pomucuje i 
mijesa se s njom obicaj, a niti da kod njih zastaje i na njih se 
ogranicava covjekovo interesiranje i srcano nastojanje. 

Pod ovim se misli na potpuno proCiscenje i filtriranje robovanja 
Allahu od ove tri vrste, a to su: zaokupljenost neznanjem, pomije- 
sanost sa obicajima i zastajanje i ogranicavanje ambicije onog koji 
traga. 

Prva vrsta: Druzenje za neznalicama. Kad god se neznanje 
pomijesa sa robovanjem Uzvisenom Allahu, rob to svoje robovanje 
dovede do odredista koje nije pravo odrediste. Postavlja ga na mjesto 
koje mu ne pripada i obavlja ga na naCin koji nije primjeren. 
Istovremeno, on to smatra dobrim, a to u osnovi kvari njegovo sluze- 
nje i robovanje, jer se pokrece tamo gdje treba mirovati ili umiruje 
tamo gdje se treba kretati ili napreduje na mjestu gdje se treba povuci 
ili se povlafii tamo gdje treba napredovati, ili se pokrece tamo gdje 
treba stojati ili stoji tamo gdje se treba kretati, ili na druge, slifine 
nafiine tim kretanjima koji su u slufiaju robovanja poput kretnji 
tromog i mrzovoljnoga covjeka spram prava drugih ljudi. 

Kad god sluzenje ne prati znanje o njegovim pravilima 
(normama) i pravima, osim znanja o samom sluzenju, za njega se 
moze slutiti da ce Covjeka udaljiti od cilja (Allaha), a trebalo ga je 
pribliziti. Iz ovoga nuzno ne proizlazi poniStavanje sevapa. Nije 
neophodna i nagrada za njega, jer ako osobu ono (sluzenje) ne udalji 
od sevapa i nagrade, udaljit ce je sigurno od visokog stepena i 
Allahove blizine. Ovo nije moguce dokufiiti drukfiije nego posebnom 
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spoznajom UzviSenog Allaha i Njegovih naredenja, potpune ljubavi 
prema Njemu i spoznajom duSe i onoga Sto iz nje proizlazi. 

Druga vrsta: PomijeSanost sa obiCajem. A to je pomijeSanost 
robovanja sa nekim od propisa koji je stalni obicaj i praksa duse, koji 
ona izvrSava i pomaze njegovo izvrSavanje.- Takva osoba to smatra 
sredstvom priblizavanja i pokornosti prema svome Stvoritelju. Kao, 
naprimjer, onaj koji posti iz obicaja i to Cini samo iz rutine. Njegova 
duSa se navikla na to i to joj biva obiCaj, koji ona svom silinom 
prihvata, pa se smatra da je to izvrSavanje Cisto robovanje Uzvisenom 
Allahu, ali to je samo izvrsavanje obiCaja. 

Znak toga je kad pred takvu duSu iskrsne druga vrsta pokornosti, 
koja je mnogo lakSa od te i ima potpuniju korist; ona ne daje prednost 
onome Sto je lakSe upravo zbog onoga na Sta se navikla i sa iim je 
postala prisna. 

Robuj Allahu prema Njegovim naredenjima, a ne prema onome 
kako ti smatraS da treba i neka tvoj motiv ne bude motiv obicaja, kao 
Sto je to slucaj sa motivom onoga ko nije oStrouman i pronicljiv, osim 
Sto se on navikao na naredenja, pa ih kao takva samo izvrSava. Da se 
kojim slucajem navikao na neSto suprotno tome, on bi to i radio. 

Cilj svega je da motiv robovanja ne bude samo radi svoga 
miSljenja ili podudarnosti sa sklonoScu, ljubavlju i obiCajima, vec da 
je motiv Cisto Allahovo naredenje. MiSljenje, ljubav, sklonost i obicaj 
su samo slijedenje i realiziranje tih Allahovih naredbi. Ove primjedbe 
opazaju samo oStroumni, pronicljivi. 

Treda vrsta: Zaustavljanje i ogranicavanje ambicija na sluzenje 
(robovanje). To je znak slabosti i manjkavosti ambicije. Iskreni rob 
ne zastavlja svoju ambiciju na obevezama, vec je njegova ambicija 
iznad toga. On kroz svoje sluzenje trazi zadovoljstvo Sluzenog 
(Onoga Kojega sluzi), pa on neprestano smatra manjkavim svoje 
sluzenje prema Njemu. Ne zadovoljava se njime. Zadovoljstvo s 
malim (skromnost) pohvalno je uvijek osim kad se radi o ovome 
pitanju, jer je ono oCito uskracivanje. Zaljubljenik se ne zadovoljava 
sve dok ne bude zadoyoljan Onaj Kojega voli. Zastajanje ambicija 
roba u okviru samog hizmeta i nagrade, predstavlja pad i uskracivanje. 
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Pro&scavanje namjere robovanja Allahu se upotpunjuje pro&sc- 
avanjem namjere, a to je njeno filtriranje od niskosti prisiljavanja, 
cuvanje od bolesti malaksalosti i njeno potpomaganje nad besko- 
risnim znanjem. 

Sljedece tri odlike pokazuju namjeru pregaoca i filtriraju je. 

Prva: Filtriranje od niskosti prisiljavanja, tj. ne treba Covjek 
tjerati svoju dusu silom da ide ka Allahu kao potlaceni najamnik. 
Naprotiv, motivi i sklonosti njegovog srca trebaju biti potcmjeni 
Allahu, dobrovoljno, iz ljubavi i nesebicnosti, baS kao Sto je proticanje 
vode niz padinu. To je stanje zaljubljenika i iskrenih Allahovih 
robova. Njihovo robovanje je dobrovoljno, iz ljubavi i zadovoljstva. 
U njemu oni nalaze radost svojih oCiju, veselje svojih srca i slast 
svojih dusa. Kao Sto kaze Allahov Poslanik, $&: "Dato mi je da radost 
mojih ociju bude u namazu"} 

I to tako Sto je znao reci: "Bilale, odmori nas namazom". 2 

Radost oCiju onoga koji voli, slast i uzitak njegove duse su u 
pokornosti voljenog (Uzvisenog Allaha), za razliku od onog koji Mu 
se pokorava silom, izvrsavajuci svoje obaveze tromo i smatra da, 
kojim slucajem, nije natjeran, on sigurno ne bi iskazivao pokornost. 
On svoju pokornost podnosi kao onaj koga je prisilio, onaj Sto ga 
potcmjava i prisiljava, za razliku od zaljubljenika, koji svoju poko- 
rnost voljenom smatra kao hranu i uzitak, slast i radost. Njegov motiv 
u tome nije poniznost prisile. 

Druga: Pro£iscenje koje cuva od bolesti malksalosti, tj. §titi ga 
od bolesti malaksalosti njegove namjere i gasi vatru njegove zelje. 
Cvrsta odluka je duh namjere i njena aktivnost je ono Sto je zdravlje 
organizmu. Malaksalost je jedna od njegovih bolesti. Pro&scavanje 
njegove namjere i njeno filtriranje biva cuvanjem od uzroka ove 
bolesti, koja se zove malaksalost. Od te bolesti covjek se Stiti 



' Nesai, 3.940; Ahmed, 1 1.884, (3/128.); za ovaj hadis Albani kaie da je vjerodo- 
stojan (sahih). 

2 Ebu Davud, 4.985, 4.986; Ahmed, 22.578, 22.643 (5/364.); za ovaj hadis Albani 
kaie daje vjerodostojan (sahih). 
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cuvajuci se njenih uzroka, i to tako da se okani izlisnosti u svemu, 
vodi brigu da ostavi sve ono sto ga se ne tide, da ne prica niSta drugo 
osim ono Sto ce dovesti do povecanja njegovoga vjerovanja i stanja 
provedenog sa Uzvisenim Allahom i da se ne druzi ni sa kim osim s 
onim ko ce mu pomoci u ovim namjerama. Ako bude u iskusenju da 
se druzi sa onim ko mu nece pomoci u ovome, neka ga od sebe 
odstranjuje koliko god je to moguce i neka ga od sebe udaljava kao 
Sto se bijes odguruje. 

Trece: Pro&scavanje koje ce pomoci njegovu namjeru u 
odbacivanju beskorisnog znanja. To znadi pomaganje ideje 6istog 
obozavanja Uzvisenog Allaha, okretanje Allahu svim svojim srcem i 
udaljavanje srca od razne vrste trvenja u sporednim i nevaznim 
znastvenim pitanjima koja su podlozna razliditim misljenjima i koja 
mu prave pometnju i slabe njegovu paznju prema osnovama 
univerzalnih serija-tskih propisa koji predstavljaju zivot njegovoga 
srca i njegov pravi put. 
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(ISTIKAME) 

Stepen ustrajnosti je jedan od stepeni Samo Tebi robujemo i 
samo od Tebe pomoc molimo. 

UzviSeni Allah je rekao: 

<> > > < ^ > 

«Doista onima koji govore: 'Gospodar naS je Allah', pa 
poslije budu ustrajni, silaze meleki: 'Ne bojte se i ne zalostite se, i 
radujte se Dzennetu, koji vam je obecan» (Fussilet, 30.). 

I rekao je UzviSeni: 

«Oni koji govore: 'Na§ Gospodar je Allah!', i istraju na 
Pravom putu, za njih straha nema i ni za 6im nek ne tuguju! Oni 
ce stanovnici Dzenneta biti, a u njemu ce vjecno boraviti, i to ce 
im biti nagrada za onoSto su radili» (El-Ahkaf, 13.-14.). 

UzviSeni Allah kaze svome Poslaniku, 

«Ti idi pravim putem, kao Sto ti je naredeno, i neka tako 
postupe i vjernici koji su uz tebe, i obijesni ne budite, jer On 
dobro vidi ono Sto radite» (Hud, 1 12.). 

UzviSeni Allah nam objaSnjava da je ustrajnost suprotna obijesti 
(tugjan), koja znaCi prelazenje svih mogucih granica. 
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Uzviseni Allah je rekao: 




«Reci: Ma sam samo iovjek kao i vi, meni se objavljuje da je 
vaS Bog samo jedan Bog, zato se Njemu iskreno upravite i od 
Njega oprost trazite'» (Fussilet, 6.). 

I rekao je UzviSeni: 



«A da se Pravog puta drze, Mi bismo ih vodom obilnom 
pojili da bismo ih time na kusnju stavili» (El-Dzinn, 16.-17.). 

Najiskreniji i najustrajniji covjek ovoga ummeta, siddikul- 
ummeti, Ebu Bekr, bio je upitan Sta je to ustrajnost, pa je 
odgovorio: "To je da Allahu nikog ravnim ne smatraS". Ovime je 
misliona Cisti (tevhid). Jer, ko bude na ovome istinski ustrajan, bit ce 
na onome na cemu je Siddik, 4&>. Njegovo iskazivanje jednoce 
Uzvisenog Allaha (tevhid) bilo je ustrajno i ispravno i to prema 
iskrenom znanju Njegovih imena i atributa i njihovog uticaja na ljude 
duse i predjele obzorja. On je bio ustrajan u svemu na Pravom putu, 
pa je i njegov svaki posao i svako stanje bilo ispravno. 

Rekao je Omer ibnul-Hattab, "Ustrajnost je da ustrajeS u 
naredbama i zabranama i da ne sevrdaS (ideS tamoovamo) kao Sto to 
5ini lisica". 

Rekao je Osman ibn Affan, "Ustrajnost, znafii obavljanje 
poslova iskljuCivo radi Allaha". 

Ali ibn ebi Talib, i Ibn Abbas, r.a, rekli su: "Ustrajnost je 
izvrsavaje strogih Allahovih naredenja (farzova) ". 

El-Hasan je rekao: "Ustrajnost na Allahovim naredenjima znaCi 
njihovo izvr§avaje iz pokornosti prema Allahu i klonjenja od grijese- 
nj a prema Njemu". 

Mudzahid je rekao: "Ustrajnost je svjedocenje sve do susreta s 
Njim da nema drugog istinskog boga osim Allaha". 

£uo sam sejhul-islama Ibn Tejmijju, Allah osvijetlio njegovu dusu, 
kad kaze: "Ustrajnost se treba oCitovati u ljubavi i robovanju svome 
Stvoritelju i neokretanju od toga ni lijevo a ni desno". 
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Muslim u svom Sahihu biljezi od Sufjana ibn Abdullaha, «^e>, da 
je rekao: "Rekao sam: 'Allahov Poslanice, red mi rijeci o islamu o 
kojima poslije tebe necu pitati nikog'. Red: 'Vjerujem u Allaha, a 
zatim na torn ustraj', rece Poslanik, i$R> ".' 

Od Sevbana, prenosi se da je Allahov Poslanik, i$R>, rekao: 
"Bud it e ustraj ni, a to necete mod postici. Znajte da je namaz medu 
vasim najboljim djelima, a abdest cuva jedino mu'min "} 

Od roba se trazi ustrajnost, a to je ispravan postupak. Ako nije u 
stanju u potpunosti ustrajati onako kako treba, onda barem treba 
priblizno. Ako i to covjek ne pokusa, onda je on nemaran i izgubljen. 
Muslim u svom Sahihu biljezi hadis od Ebu Hurejre, <£e>, da je 

Allahov Poslanik, 0, rekao: "Ispravno postupajte Hi priblizno tome 
radite. Znajte da niko nece bid spasen zbog djela svojih ". Prisutni su 
upitali: "Pa zar ni ti, Allahov Poslanice?" Odgovorio je, S>: "Cak ni 
ja, osim ako me Allah ne obaspe Svojom miloscu i dobrocinstvom "? 

U ovom hadisu su sjedinjeni svi stepeni vjere. Naredio nam je 
ustrajnost (istikamet), a on je ispravno postupanje, pravilne namjere, 
rijedi i djela. 

U Sevbanovom hadisu se spominje da je Allahov Poslanik, 0, 
rekao da oni to nece biti u stanju uCiniti, 4 pa neka onda rade barem 
priblizno tome, a to znaCi da se priblize ustrajnosti onoliko koliko su 
to oni u stanju. To je poput onoga koji gada neki cilj, pa ako ga nije u 
stanju pogoditi, neka barem bude Sto blize njemu. Povrh svega 
ovoga, Poslanik, 0, obavjeStava svoje drugove da ustrajnost i pribli- 
znost njoj nisu uvjeti spasenja na Sudnjem danu. Pa, neka se niko ne 
oslanja na svoja djela. Neka im se ne divi i neka ne misli da ce se s 
njima spasiti, vec mora biti svjestan da njegov uspjeh zavisi od 
Allahove milosti, oprosta i dobrocmstva. 

Ustrajnost je univerzalan pojam koji obuhvata cjelokupnu vjeru, 
a to je postojanost ispred Uzvisenog Allaha na istinskoj iskrenosti i 
odanosti. 



1 Muslim, 38; Tirmizi, 2.410; Ibn Madze, 3.972; Ahmed, 14.990. 

2 Ibn Madze, 277; Ahmed, 21.873, (5/277); Ed-Darimi, 655; Malik, 36; za njega 
Albani kaze da je vjerodostojan (sahih). 

3 Buhari, 6.463; Muslim, 2.816. 
4 Prethodno je spomenut. 
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Ustrajnost se vezuje za rijeci, poslove, stanja i namjere. Ustra- 
jnost u njima se ogleda na nacin da sve to biva samo radi Allaha, uz 
pomoc Allaha i prema Allahovim naredbama. 

Cuo sam sejhul-islama Ibn Tejmijju, Allah osvijetlio njegovu 
dusu, kad kaze: "Najuzvisenija blagodat je pridrzavanje ustrajnosti". 

NASTOJANJA NA PUTU SUNNETA 
SREDISNJIM PUTEM 

To je, prema misljenju sejhul-islama el-Herevijja, ustrajnost u 
nastojanju da se bude umjeren, ne prelazeci formu znanja, niti krseci 
granice ihlasa, a niti proturijececi putu sunneta. 

Ovaj stepen obuhvata: rad i naprezanje (marljivost u njemu), a to 
je da se da sve od sebe u torn radu, umjerenost, a to je hod izmedu 
dviju krajnosti pretjerivanja, a to je nepravda prema dusama i nema- 
rnost umanjivanjem propisa, zastajanje na granicama znanja, 
izdvajanje Obozavanog sa htijenjem, a to je ihlas, i stavljanje djela 
prema naredbama, a to je pridrzavanje sunneta. 

Ovih sest odlika upotpunjuju ustrajnost onima koji se nalaze na 
ovom stepenu. Izostavljanjem jedne od njih se izlazi iz ustrajnosti, 
bilo u potpunosti ili djelimicno. 

Ispravni predhodnici (selef) cesto su spominjali sljedece dvije 
osnove, a to su: umjerenost u djelima i pridrzavanje sunneta. Uistinu, 
sejtan mirise srce Allahova roba i ispituje ga. Ako u njemu vidi 
sklonost ka novotarijama i okretanje od potpune predanosti sunnetu, s 
tim ga izvede iz cvrstog pridrzavanja sunneta. Ako vidi kod njega 
pozrtvovanost u pridrzavanju sunneta i zestoko traganje za njim i ne 
uspije ga odvojiti od njega, onda ga nagovara na ulaganje sto vise 
truda, da tlaci svoju dusu i da prelazi granicu umjerenosti u tome. 
Govori mu: «Ovo je najbolji vid pokomosti, a povecani trud je 
upotpunjuje. Nemoj biti nehajan sa nehajnima i nemoj spavati sa 
spavacima». Nece prestati da ga podstice i nagovara sve dok ga ne 
izvede iz okvira umjerenosti tih djela i prede njihove granice. Kao sto 
je prvi slucaj (tj. nepridrzavanje sunneta), prelazak granice tako je i 
ovaj drugi prelazak granice sa druge strane. Oba obicaja predstavljaju 
izlazak iz okvira sunneta ka pridrzavanju novotarija. Prvi slucaj je 
izlazak ka novotarijama nemamosti i zapustanja, dok je drugi izlazak 
ka novotarijama prelaska granica i pretjerivanje. 
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Neki od ispravnih prethodnika su rekli: "Uzviseni Allah nije 
naredio nijedan posao, a da sejtan u njemu ne navodi na dva zla, bilo 
ka nemarnosti ili prelasku granica, sto je prekomjernost i pretje- 
rivanje. Nije mu bitno sa cime ce od ovoga dvoga zavesti nekoga, niti 
hoce li to uciniti bilo povecanjem ili smanjenjem". 

Allahov Poslanik, 0, rekao je Abdullahu ibn Amru ibn Asu, 4*>: 
"Abdullahu ibn Amre, svaki radnik u sebi ima porok, a svaki porok 
ima svoj period. Ciji period bude naginjao sunnetu, uspjet ce, a ciji 
period bude naginjao novotarijama, bit ce upropasten iponizen ".' 

Ovo mu je rekao prilikom naredenja o umjerenosti u poslovima. 

Svako dobro je u nastojanju da se bude umjeren, kao i u ihlasu, 
koji je povezan sa slijedenjem sunneta, kao sto su nam to rekli neki 
od ashaba: «Umjerenost na Pravom putu i sunnetu je bolja od truda u 
onome sto se razlikuje od Pravog puta i sunneta. Nastojte da vasa 
djela budu prema uputama vjerovjesnika, 0, i njihovoga sunneta». 

Isto tako, obavljanje poslova da bi nas neko vidio izvodi iz 
ustrajnosti, kao sto nas izvodi i malaksalost i nehajnost. 

Allahovome robu u ovome razlucivanju pomaze to da zastane na 
stanju razlucivanja (ferk) i osvjedoci se u razlike izmedu naredbi i 
zabrana, nagrade i kazne, prijateljstva i neprijateljstva, i razlike izmedu 
onoga sto Allah voli i sa cime je zadovoljan, i izmedu onoga sto mrzi 
i na sta je srdit. On se nalazi na stanovistu razlucivanja, bez cega 
Allahov rob ne zadobija stepen islama, a kamoli stepen ihsana. 

Ovo se ne moze postici drukcije osim bitisanjem u svjetlu 
budnosti, a to je neprestana budnost ciju svjetlost ne gasi tama gqfleta 
(nemarnosti), vec se covjekova budnost nastavlja. Covjek smatra da 
je u torn stanju poput onoga ko je smeten i zapanjen (zbog bozanskog 
privlacenja). Ne smatra da se ova dobrocinstva dobijaju njegovim 
cuvanjem i opreznoscu, vec treba svjedociti da je samo Allah Taj 
Koji ga odrzava i usmjerava. Njegova umjerenost i postojanost se 
postize samo uz pomoc Allaha, a nikako od njega samog, a niti zbog 
njegovoga traganja. Ovo odredenje spada u nuzne posljedice 
svjedocenja Allahovog imena El-Kajjum (Sam po Sebi opstojeci, 
Odrzavalac), jer On sam po Sebi opstoji i nije Mu potreban niko, a 
sve drugo postoji pomocu Njega i sve, osim Njega, zavisi od Njega. 



' Tirmizi, 2.453; Ahmed, 6.725; za ovaj hadis Albani kaze da je dobar (hasen). 



541 



STEPEN POUZDAVANJA U 
ALLAHA 

(TEVEKKUL) 

Stepen pouzdavanja u Allaha je jedan od stepeni Samo Tebi 
robujemo i samo od Tebe pomoc molimo. 

Uzviseni Allah je rekao: 

«A u Allaha se pouzdajte ako ste vjernici» (El-Maida, 23.). I 
rekao je UzviSeni: 

«A oni koji se uzdaju, neka se samo u Allaha uzdaju» 

(Ibrahim, 12.). I rekao je UzviSeni: 

«Onome koji se u Allaha uzda, On mu je dosta» (Et-Talak, 
3.). O Svojim ugodnicima (evlijama), Allah kaze: 

«Gospodaru naS, u Tebe se uzdamo i Tebi se obracamo i 
Tebi demo se vratiti» (El-Mumtahina, 4.). UzviSeni Allah rekao je 
Svome Poslaniku, 0: 

«Reci: 'On je Svemilosni, u Njega vjerujemo i na Njega se 
oslanjamo...» (El-Mulk, 29.); 

«Zato se pouzdaj u Allaha, jer ti, doista, slijediS Pravu 
istinu» (En-Neml, 79.); 
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«I u Allaha se pouzdaj, jer Allah je kao Zastitnik dovoljan» 

(En-Nisa, 81.); 

«Ti se pouzdaj u Zivog, Koji ne moze umrijeti, i veli£aj Ga, i 
hvali» (El-Furkan, 58.); 




«A kad se odlufiS, u Allaha se pouzdaj; Allah, doista voli one 
koji se (u Njega) uzdaju» (Ali-Imran, 159.). O Svojim vjerovjesni- 
cima i poslanicima, Uzviseni je rekao: 

«ZaSto da se ne uzdamo u Allaha kad nas je On putevima 
kojim idemo uputio?» (Ibrahim, 12.). O ashabima svoga Poslanika, 
Uzvi§eni kaze: 

«Onima kojima se - kad su im ljudi rekli: 'Neprijatelji se 
okupljaju zbog vas, pa pazite ih se!' - vjerovanje povecalo, pa su 
kazali: 'Nama je Allah dovoljan, a divan je On Zastitnik» (Ali- 
Imran, 173.). I rekao je UzviSeni: 

«Pravi vjernici su samo oni £ija se srca strahom ispune kad 
se Allah spomene, a kad im se rijeii Njegove kazuju, vjerovanje 
im povecaju i samo se na Gospodara svoga oslanjaju» (El-Enfal, 2). 

Kur'an je prepun slicnih primjera. 

Mutevekkil (onaj koji se pouzdaje u Allaha) jedno je od imena 

Allahovoga Poslanika, 0, i njegovo pouzdanje je bilo najuzviseniji 
vid pouzdanja. 
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Uzviseni Allah mu je rekao: 

«Zato se pouzdaj u Allaha, jer ti, doista, slijediS Pravu 
istinu» (En-Neml, 79.). 

U spominjanju Allahovoga naredenja i obavjeStenja da je Posla- 
nik, 0, na Istini, sadrzano je ukazivanje da je cjelokupna vjera 
sazdana na tome da rob bude na Istini u svom govoru, poslu, 
ubjedenju i namjeri te da se pouzda u Allaha i na Njega se potpuno 
osloni. Kompletna vjera je u ova dva stanja. Allahovi vjerovjesnici i 
poslanici su rekli: 

< . . . uL CTjj 'i; A\ jz des) 

«ZaSto da se ne uzdamo u Allaha kad nas je On putevima 
kojim idemo uputio?!» (Ibrahim, 12.). 

Allahov rob je u nedaci zato Sto mu nije dana uputa ili Sto nema 
pouzdanja u Allaha, pa kad spoji pouzdanje u Allaha sa uputom, 
spojio je kompletno vjerovanje. 

U Muslimovom i Buharijinom Sahihu se navodi hadis o seda- 
mdeset hiljada osoba koje ce uci u Dzennet bez polaganja racuna, a to 
su oni: "Koji ne cine rukju, koji ne gataju, koji se ne kauteriziraju i 
koji se na svoga Gospodara oslanjaju "} 

Buharija u svom Sahihu biljezi od Ibn Abbasa, r.a, da je rekao: 
"Nama je Allah dovoljan, a divan je On ZaStitnik, rekao je Ibrahim, 
0, kad je bio bacen u vatru. 

Rekao je ovo i Muhammed, kad su mu rekli: '"Neprijatelji se 
okupljaju zbog vas, pa pazite ih se!' - vjerovanje im se povecalo, pa 
su kazali: 'Nama je Allah dovoljan, a divan je On Zastitnik!'" 2 

Buharija i Muslim u Sahihu biljeze da je Allahov Poslanik, 0, 
govorio: "Allahu moj, Tebi se predajem, Tebe vjerujem, u Tebe se 
uzdam, Tebi se vracam i uz pomoc Tebe se sporim (i borim). Allahu 
moj, trazim zastitu Tvoje moci, nema drugog istinskog boga osim 



1 Buhari, 6.541 , 5.705; Muslim, 220; Tirmizi, 2.446; Ahmed, 2.444. 

2 Buhari, 4.563. 
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Tebe, da me ne ostavis na stranputici. Ti si Zivi, Koji ne umire, a 
dzini i ljudi umiru ". 1 

Tirmizi biljezi predaju od Omera, r.a., da je Poslanik, 0, rekao: 
"Kad bi se vi istinski pouzdali u Allaha, On bi vas opskrbljivao kao 
sto opskrbljuje ptice; ujutro odlaze praznih zeludaca, a vracaju se 
punih "} 

Od Enesa, prenosi se da je Allahov Poslanik, 0, rekao: "Ko, 
kad izide iz svoje kuce, kaze: U ime Allaha, pouzdajem se u Allaha i 
nema snage niti moci bez Allahove pomoci (Bismillah, tevekkeltu 
alellah ve la havle ve la kuvvete ilia billah), bit ce mu receno: 
Upucen si, zasticen si i Allah ti je dovoljan. Tada ce sejtan reci 
drugom sejtanu: Sta ces sa covjekom koji je upucen? Allah mu je 
dovoljan i On ga stiti'"? 

Pouzdanje u Allaha (tevekkul) pola je vjere, a druga polovica je 
vracanje Njemu (inaba), jer se vjera sastoji od trazenja pomoci i 
robovanja Allahu. Pouzdanje u Allaha je trazenje pomoci od Njega, a 
vracanje je robovanje samo Njemu. Stavise, tevekkul je susti ubudijjet 
(robovanje Allahu) i iskazivanje cistog jednobostva (cisti tevhid), 
ukoliko ta osoba istinski postupa po tome. 

Divan li je prvak skupine i zajednice poboznih ljudi Sehl ibn 
Abdullah et-Tusteri, koji kaze: »Potpuno znanje predstavlja vrata 
robovanja. Potpuno robovanje je od poboznosti (vere'). Potpuna 
poboznost su vrata zuhda, a potpun zuhd je vrata od pouzdanja u 
Allaha». 

Njegov stepen je prostraniji od svih ostalih stepeni. Ne prestaju se 
u njemu naseljavati zitelji zbog sirine onoga na sta se odnosi 
pouzdanje u Allaha i velike potrebe svih svjetova. Stanovnici nebesa i 
Zemlje - oni koji su obavezni i oni koji nisu (na robovanje Uzvisenom 
Allahu) na polozaju su pouzdanja u Allaha, makar se razlikovalo ono 
za sta se veze njihovo pouzdanje u Allaha. Tako se Njegovi odlicnici i 
posebni vjernici pouzdaju u Allaha u svom vjerovanju, pomaganju 
Njegove vjere, uzdizanju Njegove rijeci, borbe protiv Njegovih nepri- 
jatelja, u ljubavi i izvrsavanju Njegovih naredenja. 



1 Buhari, 1.120, 7.442; Muslim, 769; Tirmizi, 3.418, Nesai, 1.619; Ebu Davud, 771; 
Ibn Madze, 1.355; Ahmed, 2.705. 

2 Tirmizi, 2.344. Ibn Madze, 4.164; Ahmed, 205; za ovaj hadis Albani kaze da je 
vjerodostojan (sahih). 

3 Tirmizi, 3.426; Ebu Davud, 5.095; za ovaj hadis Albani kaze da je vjerodostojan. 
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Ispod njih su oni koji se pouzdaju u Allaha u pogledu svoje 
Cestitosti i cuvanja svoga stanja sa Allahom, izdvajajuci se od ljudi. 

Ispod ovih su oni koji se pouzdaju u Allaha u pogledu necega Sto 
je poznato (utvrdeno) Sto im On dadne, kao Sto su opskrba, zdravlje, 
pomoc nad neprijateljem, supruga, dijete i drugo. 

Najbolje pouzdanje u Allaha je ono koje se iskazuje u obaveznim 
radnjama - mislim na obaveze spram Istinskog Stvoritelja, obaveze 
spram stvorenja i obaveze spram samoga sebe. Najprostranije i 
najkorisnije pouzdanje u Allaha je pouzdanje u pogledu uticaja na 
vanjski svijet u pribavljanju vjerske koristi ili otklanjanju necega Sto 
Steti vjeri. Ovo je bilo pouzdanje vjerovjesnika u pogledu 
uspostavljanja Allahove vjere i otklanjanja Stete koju nanose oni koji 
siju nered na Zemlji. Ovo posljednje je pouzdanje u Allaha koje 
prakticiraju njihovi nasljednici. Poslije njih, ljudi se, u pogledu 
tevekkula, razvrstavaju prema njihovim ambicijama i teznjama. Ima 
ih koji se pouzdaju u Allaha da bi zadobili vlast, a ima ih koji se 
pouzdaju da bi zadobili lepinu. 

Ko se istinski bude pouzdao u Allaha radi necega, to ce i ostvariti. 
Ako je to nesto Sto Allah voli i Sime je zadovoljan, Covjek ce zadobiti 
sretan zavrsetak. Ako je to nesto na sto se srdi ili to prezire, onda ce 
sa pouzdanjem u Allaha zadobiti Stetu. Ako je to neSto Sto je 
dozvoljeno, zadobit ce korist pouzdanja, a ne i koristi u onome u vezi 
sa dim se pouzdao, ako se time ne pomogne u pokornosti Allahu. A 
Allah najbolje zna. 

ZNACENJE POUZDANJA U ALLAHA I 
NJEGOVI STEPENI 

Da spomenemo znacenje pouzdanja u Allaha, njegove stepene i 
ono Sto je receno o njemu. 

Imam Ahmed je rekao: "Pouzdanje u Allaha je djelo srca". To 
znaCi: Ono je djelo srca, a nije govor jezika i radnja tjelesnih organa. 
Ono ne spada u kategoriju znanja, niti onoga Sto se moze dokuCiti 
spoznati. 

Ima ljudi koji smatraju da je to kategorija znanja i spoznaje, pa 
kazu: To je znanje srca o tome da Gospodar Suva Svoga roba. 

Ima ih koji to tumace kao smirenost i smirivanje srcanih pokreta, 
pa kazu: "Pouzdanje u Allaha je poniznost srca pred svojim Stvori- 
teljem, a to je ostavljanje prava izbora i predanost tokovima sudbine". 



547 



STEPEN POUZPAVANJA U ALL AH A 



Sehl je rekao: "Pouzdanje u Allaha je predanost Allahu i onome 
sto On zeli". 

Ima i onih koji to komentiraju sa zadovoljstvom, pa kazu: To je 
zadovoljstvo saonim sto ti je Allah propisao. 

Receno je: "Pouzdanje u Allaha je napustanje privrzenosti 
stvorenjima i vezivanje sa sustinama". 

Sustina pouzdanja u Allaha je da je ono stanje koje je sastavljeno 
od skupine stvari, bez kojih nema potpunog pouzdanja u Allaha. 
Svako je ukazao na jednu od tih stvari, neki na dvije ili vise. 

Prva je spoznaja Stvoritelja i Njegovih atributa, Njegove svemoci, 
zastite, opstojnosti i odrzavanja svih stvorenja, Njegovog apsolutnog 
znanja o svemu i da se sve dogada Njegovim htijenjem i odredenjem. 
Spoznaja toga je prva stepenica na koju staje rob na svome putu 
pouzdanja u Allaha. 

Nas sejh, Allah bio zadovoljan sa njim, rekao je: "Zbog toga 
nece biti ispravno pouzdanje u Allaha, a niti ga je moguce zamisliti 
od filozofa, niti od kaderija, koji poricu i govore da se u Allahovoj 
vladavini nalazi i ono sto On ne zeli. Isto tako, nece biti ispravno 
pouzdanje u Allaha dzehmija, koji negiraju atribute Uzvisenog Gospo- 
dara. Pouzdanje u Allaha bit ce ispravno samo od onih koji potvrduju 
sve ono sto nam je doslo od Allaha i Njegovoga Poslanika, 

Pa, kakvo je pouzdanje u Allaha onoga koji je ubijeden da Allah 
ne poznaje sitnice i nizeg i viseg svijeta? Ili, da Allah ne postupa po 
Svojoj slobodnoj volji? Ili, da On nema ni volje, ni htijenja? Niti da 
ima posebne atribute? Ko god o Allahu i Njegovim atributima bude 
vise znao i bolje ih spozna, njegovo pouzdanje ce biti jace i istinitije. 
A Allah, Slavljeni i Uzviseni, najbolje zna. 

NE NEGIRAMO UZROKE 

Drugi stepen je potvrdivanje uzroka i uzrocnika. 

Ko bude negirao potvrdivanje uzroka i uzrocnika, njegovo 
pouzdanje u Allaha ce biti abnormalno nepotpuno. Ovo je suprotno 
onome sto se pojavljuje u misljenjima da potvrdivanje uzroka uma- 
njuje pouzdanje u Allaha, a da ga njihovo negiranje upotpunjuje. 

Zasigurno, ne moze opstojati pouzdanje u Allaha kod onih koji 
negiraju uzroke, jer je tevekkul najjaci uzrok ostvarivanja onoga sto je 
predmet tevekkula. To je kao dova koju je Uzviseni Allah ucinio da 
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bude uzrok ostvarenja onoga za Sta se moli. Kada rob bude ubijeden 
da njegovo pouzdanje u Allaha nije UzviSeni Allah postavio kao 
uzrok, niti da ce njegova dova biti sredstvo postizanja onoga Sto se 
zeli, on je upao u pogresno shvatanje. UzviSeni Allah je odredio da se 
zasicenost postize jelom, a zed gasi picem, pa ako to covjek ne radi, 
nece se zasititi, niti ce ugasiti zed. 

UzviSeni Allah je odredio mogucnost obavljanja hadzdza i 
dolaska u Mekku ako se krene na put i odluci poduzeti sve na torn 
putu. Jer, u protivnom, ostajanje kod kuce nece doprinjeti dolasku u 
Mekku. 

Allah je odredio ulazak u Dzennet onome ko primi islam i bude 
izvrSavao dobra djela, pa ako ostavi islam i ne bude izvrSavao dobra 
djela, nikad u njega nece uci. 

Allah je odredio da zrna proklijaju i izniknu nakon Sto se zemlja 
uzore i baci u nju sjeme, pa ako se to ne uradi, nema ni ploda. 

Suprotno ovome nalazimo u izjavama onih koji negiraju uzroke, 
smatrajuci neophodnim ostavljanje svih uzroka i sredstava dolaska do 
zeljenog cilja, govoreci: Ako je meni pripremljeno i joS prije odredeno 
u Ezelu da se najedem, napijem, obavim hadzdz i si., meni se to mora 
i dogoditi, kretao se ja ili stajao, putovao ili sjedio. A ako mi to nije 
odredeno, ja to necu moci ostvariti, radio ja to ili ne. 

Moze li iko ovoga svrstati medu pametne? Zar nisu o tome 
pitanju zivotinje razumnije od njega? Jer, zivotinje posezu za 
uzrocima u okviru opce upute. 

Pouzdanje u Allaha je najveci uzrok kojim se dobija ono sto se 
zeli i otklanja ono Sto se ne zeli. Ko bude negirao uzroke, njegovo 
pouzdanje u Allaha nece biti ispravno. Ali, u potpunost pouzdanja u 
Allaha spada neoslanjanje na uzroke i odbacivanje vezanosti srca za 
njih. Tako srce biva u stanju povezanosti sa Allahom, a ne sa 
uzrocima, dok je tijelo u stanju vezanosti za njih. 

Uzroci su pitanje Allahove mudrosti, naredenja i vjere. Pouzdanje 
u Allaha je povezano sa time da je UzviSeni Allah Gospodar svega te 
da sa Njegovim odredenjem nece moci opstojati robovanje Allahu 
koje se tice uzroka, osim na stabljici tevekkula, a niti ce opstojati 
pouzdanje u Allaha, osim na korijenu robovanja samo Njemu. 

StaviSe, potpuno ostavljanje uzroka je neprihvaljivo razumom, 

vjerom i osjetilima. Allahov Poslanik, 0, nikad nije odbacio uzroke. 
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Poznato je da se u borbi na Uhudu pojavio sa dva pancira i nikad nije 
bio u borbenom redu bez vojnidke opreme, kao Sto to rade oni koji 
nemaju znanja i spoznaje. Kao Sto je, isto tako, unajmio vodica 
musrika koji je bio u vjeri svog naroda kako bi ga uputio na put 
Hidzre. Uzviseni Allah je preko Svoga Poslanika donio Uputu svim 
svjetovima i zaStitio ga od sveg svijeta. Za svoju porodicu je 
pohranjivao hranu koja im moze biti za cijelu godinu, a bio je prvak 
onih koji se pouzdaju u Allaha. Kad bi putovao na hadzdz, u borbu ili 
na umru, sa sobom bi nosio sve Sto bi mu bilo neophodno za taj put. 
To su radili i svi njegovi ashabi koji su istinski predvodnici i primjer 
pouzdanja u Allaha. Najpotpunije osobe koje se pouzdaju u Allaha, 
poslije njih su oni koji sa velike udaljenosti udisu miris njihovoga 
pouzdanja u Allaha ili, pak naidu na njihov prasnjavi trag. 

APSOLUTNA LISENOST JE TEMELJ 
POUZDANJA U ALLAHA 

Treci stepen je stabilnost Cistoce srca na stepenu iskazivanja 
Allahove jednoce u pogledu tevekkula. 

Pouzdanje roba nece biti ispravno sve dok ne bude ispravno 
njegovo iskazivanje Allahove jednoce. Stavise, sustina pouzdanja u 
Allaha je srcano priznanje Allaha kao jedinoga Gospodara. Sve dok u 
srcu postoje veze Sirka (pripisivanja Allahu ravnoga), pouzdanje u 
Njega ce biti defektno i nepotpuno. Srazmjerno stepenu lisenosti 
tevhida bilo kakvih primjesa, bit ce i ispravnost pouzdanja u Allaha. 
Kad god se rob okrene nekome drugom osim Allahu, njegovo srce 
poprimi jedan dio toga, tako da se od njegovoga pouzdanja umanji za 
onoliko koliko se okrenuo tome. Otuda neki smatraju da pouzdanje u 
Allaha nece biti ispravno ukoliko se ne ostave uzroci. Ovo je ispra- 
vno, ali samo ako se radi o tome da srce ostavi uzroke, a ne i tjelesni 
organi. Pouzdanje u Allaha nece biti potpuno sve dok se ne odstrane 
uzroci iz srca, a s njima se povezu tjelesni organi. Tako ce osoba 
postati odvojena od njih i, istovremeno, biti spojena s njima. A Allah, 
Slavljeni i Uzviseni, najbolje zna. 
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PRUZA NAM SMIRENOST 

Cetvrti stepen se sastoji od pouzdanja srca u Allaha, oslanjanju 
na Njega i smirenosti kod Njega. 

To pouzdanje ce se manifestirati tako da u njemu nece ostati 
kolebanje zbog zbrke uzroka, a niti smirenosti u pogledu njih. 
Naprotiv, covjek treba iz svoga srca odstraniti smirenost u pogledu 
njih i zaodjenuti ga smirenoscu prema Onome Ko je dao te uzroke. 

Znak toga je da osoba nece pridavati veliku paznju njihovome 
dolasku ili odlasku, srce zbog toga nece osjecati uznemirenost i 
ubrzano kucanje zbog odlaska onoga §to voli i dolaska onoga Sto 
prezire od tih uzroka. Jer, pouzdanje u Allaha, smirenost u pogledu 
Njega i oslanjanje na Njega Stiti je od straha i nade zbog njih. Stanje 
te osobe je kao stanje onoga ko se susretne sa mnogo jacim neprija- 
teljem, spram kojeg nema ama ba§ nikakave sanse, pa onda ugleda 
otvorenu tvrdavu, u koju mu ulazak podari njegov Stvoritelj, a potom 
za njim zatvori kapiju te tvrdave. Tada on posmatra svog neprijatelja 
iza zidina te tvrdave. U ovome stanju nece imati nikakva znacenja 
kolebanje u njegovome srcu i strah zbog neprijatelja. 

Primjer toga mozemo vidjeti i sa dojencetom i njegovim 
pouzdanjem, smirenoscu uz grudi svoje majke koje ne zna nizasto 
drugo osim njih, a niti u njegovome srcu postoji paznja prema 
necemu drugom. Neki od arifa su rekli: "Onaj ko se istinski pouzdaje 
u Allaha, slican je djetetu koje ne pozna i ne trazi drugo utoci§te osim 
na grudima svoje majke, pa tako i on ne trazi drugo utociste osim kod 
svoga Gospodara, Slavljenog". 

SLAVLJENI ALLAH JE JEDINI 
DOBROCINITELJ I DAROVALAC 

Peti stepen se sastoji od lijepog miSljenja o Uzvisenom Allahu. 

Prema velicini lijepog miSljenja o tvome Stvoritelju i nade u 
Njega, bit ce i velicina tvoga pouzdanja u Njega. Zbog toga neki 
tumace pouzdanje u Allaha lijepim miSljenjem o Allahu. 

Znaci, lijepo misljenje o Allahu navodi na pouzdanje u Njega, jer 
nije moguce zamisliti da se pouzda u Allaha onaj ko ima lose 
misljenje o Njemu, a niti da se pouzda u onoga od koga se ne nada. A 
Uzviseni Allah najbolje zna. 



551 



POTPUNO PREDANJE 

Sesti stepen se sastoji od potpune predaje srca svome Stvoritelju, 
potpune naklonosti svih njegovih zelja samo Njemu i prekidanju svih 
vrsta protivljenja Njemu. 

Ovo bi bilo znacenje govora nekih koji kazu: Pouzdanje u Allaha 
je ruSenje svih vrsta planiranja. To znaCi potpunu predanost onome 
Sto ti je isplanirao tvoj Stvoritelj. Ovo se ne odnosi na pitanja naredbi 
i zabrana, vec na ono Sto On s tobom uradi, a ne na ono Sto ti je 
naredio da uradiS. 

Ako se covjek ovako pouzda u Allaha, to ce mu pouzdanje dati 
saznanje da on, prije obavljenog posla, ne posjeduje sposobnost, ali 
on, takoder, niujednom trenu nije siguran od Allahove «zamke». 

Njegova sposobnost je u Allahovoj ruci, a ne u njegovoj. Tu 
sposobnost istinski posjeduje Allah, a ne Covjek. Jer, ako mu On ne 
podari sposobnost da neSto uradi, on ce biti nemocan. On se ne moze 
kretati ukoliko mu Allah to ne omoguci, a sam to nije sposoban. Pa, 
kako ce biti siguran od Allahove «zamke», jer rob ne pokrece sam 
sebe, nego njega Allah pokrece. Pomjera ga samo Onaj Koji posjeduje 
sposobnost pokretanja, pa ako bude htio, uSinit ce ga paraliziranim i 
ostaviti ga da sjedi sa onima koji sjede. Tako je rekao o onima kojima 
je uskratio ovu mogucnost: 

«Ali, Allahu nije bilo po volji da idu, pa ih je zadrzao i bi im 
reieno: 'Sjedite sa onima koji sjede'» (Et-Tevba, 46.) 

Ovo je Allahova «zamka» robu, tj. da ga zadrzi i odvoji od 
uspjeha i razdvoji izmedu Sebe i njega, da ne potice zelju i ne 
pokrece ga ka onome Sto On voli i sa Cime je On zadovoljan. Allah to 
nije duzan, pa zato nije ni nepravedan ako mu to uskrati. Uzviseni 
Allah je vrlo visoko iznad nepravde. Naprotiv, radi se samo o 
Njegovom darivanju, na cemu Mu se zahvaljuje onaj kome ga je dao, 
kao i onaj kome ga je uskratio. Njemu pripada zahvala na darivanju i 
uskracivanju. 

Onaj ko ovo razumije, razumjet ce veliko poglavlje tajne odre- 
denja i odagnat ce od sebe mnoge nedoumice. Slavljeni Allah ne zeli 
s robom uraditi neSto Sto ce ucmiti da rob uradi neSto Sto On voli i sa 
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cim je zadovoljan, pa da ga uskrati za Svoje djelovanje, a to je 
Njegova uputa i pomoc (tevfik) samo zato sto On prezire tog roba. 
Niti ga presiljava da uradi ono sto On mrzi, vec On roba prepusta 
samom sebi, njegovoj moci i snazi, i ostavlja ga. I to je Allahova 
«zamka». 

PREPUSTANJE NASIH SLUCAJEVA 
ALLAHU 

Sedmi stepen se satoji od prepustanja. 

To je duh pouzdanja u Allaha i njegova istinska sustina. To je 
prepustanje svega Uzvisenom Allahu, ostavljajuci sve Njemu sa 
zeljom i samoizborom, a nikako silom i prinudom. Stavise, ovo je 
poput slabog i nemocnog djeteta koje nije u stanju samo izvrsiti 
poslove, pa sve prepusta svome ocu, koji je pun sazaljenja nad njim i 
pruza mu svoju milost, daje mu ono sto mu je neophodno, najljepse 
se o njemu stara i planira mu ono sto je najbolje. To dijete smatra da 
je planiranje njegovog oca bolje od njegovog vlastitoga planiranja. 
Dobra koja radi njegov otac i stara se o njemu, bolja su mu od onoga 
sto on sam od dobra uradi ili se pobrine o sebi tako da ne vidi nista 
korisnije, niti sazaljivije prema sebi od potpunoga prepustanja 
poslova svome ocu. Osjeca smirenost zbog nenosenja tereta poslova i 
pored toga sto to nije u stanju i ne pozna sva dobra i koristi od toga, a 
ima znanje o potpunom znanju onoga kome to prepusta, o njegovoj 
snazi i o njegovoj brizi i samilosti. 

U Kur'anu se spominje prepustanje u slucaju jednoga mu'mina iz 
faraonove porodice, kada Uzviseni veli: 

«A ja Allahu prepuStam svoj slu£aj...» (El-Mu'min, 44.). 

Onaj ko prepusta svoj slucaj Allahu, to ne radi ni zbog cega 
drugog osim iz zelje da mu On odredi ono sto ce biti bolje njemu u 
njegovome zivotu na ovome svijetu, a i na Buducem. Makar ono sto 
mu On odredi bude suprotno onome sto on smatra da je dobro. On je 
zadovoljan s tim jer zna da je to njemu bolje, pa makar mu ne bila 
poznata dobra strana toga. Takvo je stanje onoga ko se pouzdaje u 
Allaha i on je na jos visem stepenu od onoga koji se prepusta Allahu. 
Ono sto on ima od djelovanja i aktivnosti srca, mnogo je vece od 
onoga sto ima onaj ko se samo prepusta svome Stvoritelju. Ko se 
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pouzdaje u Allaha je kao onaj ko se prepuSta Allahu i joS vise. Stepen 
pouzdanja u Allaha nece biti postojan bez prepuStanja Allahu. Jer, 
kad se prepusti Allahu, on se srcem potpuno osloni na Njega nakon 
Sto mu se potpuno prepustio. 

Primjer nalazimo u slucaju kad covjek neSto svoje prepusti 
drugome covjeku. Nakon Sto mu se prepustio, u svojoj duSi osjeti 
posebno pouzdanje, smirenost, zadovoljstvo prema onome kome se 
prepustio i to mnogo vise od trenutka dok mu se nije prepustio. Ovo 
je suStina pouzdanja u Allaha. 

ZADOVOLJSTVO JE PLOD 
POUZDANJA U ALLAHA 

Kad rob zakoraCi na ovaj stepen, onda prelazi na stepen zadovo- 
ljstva. 

Ovaj stepen je plod pouzdanja u Allaha. Ko bude tumaCio stepen 
puzdanja u Allaha zadovoljstvom, on ga je protumaCio njegovim 
najurednijim plodom i najuzvisenijim njegovim koristima. Kad se 
osoba istinski pouzda u Allaha, postane zadovoljna svime Sto radi Onaj 
na Koga se oslonio. 

NaS Sejh, Allah bio s njim zadovoljan, znao je reci: "Predodre- 
denje okruzuju dvije stvari: pouzdanje u Allaha prije i zadovoljstvo 
poslije njega. Ko se pouzda u Allaha prije posla i bude zadovoljan 
odredenjem poslije njega, ispravno izvrsava robovanje Uzvisenom 
Allahu", ili je rekao neSto sliCno. 

Rekao sam: Ovo je znacenje rijefii Allahova Poslanika, u 
dovi istihare: "Allahu moj, Tebe pitam za odgovor (rjesenje) pomocu 
Tvoga znanja i od Tebe mod trazim pomocu Tvoje moci, Molim Te za 
Tvoju veliku dobrotu ".' 

Ovo je istinsko pouzdanje i predanje Uzvisenom Allahu. 

Potom Poslanik, kaze: "77 to znas, a ja ne znam. Ti to mazes, 
a ja ne mogu. Ti si Jedini znalac nevidljivog". 2 

U ovom drugom je pribjeziSte Uzvisenom Allahu i negiranje 
vlastitoga znanja, moci i snage, te nastojanje priblizavanja Allahu sa 
onime sa 6ime On najvise voli da mu se priblize oni koji se pribliza- 



' Buhari, 7.390; Tirmizi, 480; Nesai, 3.253; Ebu Davud, 1.538; Ibn Madze, 1.383. 
2 lsto. 
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vaju. Potom moli svoga Stvoritelja da mu podari to za Sta moli ako u 
tome postoji ovozemaljska ili ahiretska korist, a da ga udalji od toga 
ako u tome postoji ovodunjalucka ili ahiretska Steta. Ovo je njegova 
potreba za koju moli svoga Stvoritelja. Ne ostaje mu niSta drugo nego 
zadovoljstvo s onim Sto mu On odredi, pa kaze: "Ucini u tome dobro 
po mene, kako god da bude, zatim me ucini zadovoljnim s tim ". 1 

Ova dova obuhvata bozanske spoznaje i su§tine vjerovanja, u Sta 
se ubraja pouzdanje u Allaha i potpuno prepuStanje Njemu prije nego 
sto se uradi neki posao i zadovoljstvo poslije njega. Zadovoljstvo je 
plod pouzdanja u Allaha, a potpuno predanje Allahu je znak njegove 
ispravnosti. Ako osoba ne bi bila zadovoljna onim sto joj je odredeno 
(§to je odredio UzviSeni Allah), njegovo prepuStanje Allahu bi bilo 
defektno i pokvareno. 

Upotpunjavanjem ovih osam stepeni, rob upotpunjuje stepen 
svoga pouzdanja u Allaha i njegove stope budu postojane na njemu. 
Ovo je znacenje rijeci BiSra el-Hafija: "Jedan od njih kaze: 
'Pouzdao sam se u Allaha', lazuci na Allaha. Jer, da je se istinski 
pouzdao u Allaha, bio bi zadovoljan onim Sto mu je Allah odredio". 

PRIVIDI NEK1H KOJI SE POUZDAJU 
U ALLAHA 

U ovom poglavlju se cesto pomijeSa neSto Sto je pohvalno i 
potpuno sa necim Sto je pokudeno i manjkavo. PomijeSa se prepu- 
Stanje svojih stanja UzviSenom Allahu i zapostavljanje. Tako rob 
izgubi svoj udio misleci da se on predaje Allahu i pouzdaje u Allaha, 
a, ustvari, radi se o izgubljenosti, a ne i o potpunom predavanju 
UzviSenom Allahu. Tada zapostavi svoje obaveze prema Allahu, a 
prepuSta se Allahu u slucaju svojih obaveza. U ovo spada i mijeSanje 
izmedu tevekkula i odmaranja i nenoSenja tereta, pa takav covjek 
pomisli da se oslanja na Allaha. 

Tu se ubraja i mijeSanje izmedu odbacivanja uzroka i njihovoga 
liSavanja. Njihovo odbacivanje je tevhid, a liSavanje je odpadniStvo 
i bezvjerstvo. Njihovo odbacivanje se manifestira u nepouzdanju, 
neosjecanju sigumosti i oslanjanje srca na njih, i pored postupanja 
prema njima. Njihovo liSavanje znaci njihovo negiranje od tjelesnih 
organa. 



1 Isto. 
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Tu se ubraja i mijeSanje cvrstog povjerenja u Uzvi§enog Allaha 
sa iluzijama i nemoci. Razlika izmedu njih je u tome Sto onaj ko ima 
cvrsto povjerenje u Allaha radi poslove koje mu je On naredio i 
ubijeden je da ce za to ubrati njegove plodove, unaprijediti ih i 
umnoziti. On je poput osobe koja posadi neko stablo ili posije sjeme 
u zemlju. Koje u iluzijama i slabostima, nemaran je u cinjenju onoga 
sto mu je naredeno, ubijeden da ima cvrsto povjerenje u Allaha. A to 
povjerenje se postize ulaganjem maksimalnog truda. 

Tu se ubraja i mijeSanje smirenja spram Allaha i spokojstva 
spram Njega sa smirenjem spram onoga sto nam je poznato i spoko- 
jstva srca spram toga. Razliku medu njima moze primijetiti samo 
oStroumni. Kao Sto se spominje od Ebu Sulejmana ed-Daranija da je 
vidio covjeka u Mekki koji niSta nije uzimao (konzumirao) osim Sto 
je pio Zemzem. U takvom stanju je proveo nekoliko dana. Jednoga 
dana je rekao Ebu Sulejman: «§ta misliS kada bi Zemzem presuSio, 
Sto bi onda pio?» Tada covjek ustade, poljubi ga u glavu i rece: 
«Allah ti dao svako dobro Sto si me uputio. Ja sam robovao ovom 
Zemzemu nekoliko dana». Potom ga je ostavio i otiSao. 

Veliki broj je onih koji se pouzdavaju i osjecaju smiraj i spoko- 
jstvo samo prema onome Sto im je poznato, a misle da je to sve 
prema UzviSenom Allahu. Znak toga mozemo vidjeti kad kod 
nekog od njih nestane onoga Sto je poznato, dode do zabrinutosti, 
tuge i straha. Tada ceS poznati da njegova smirenost i spokoj nisu 
bili radi UzviSenog Allaha. 

U to spada i mijeSanje izmedu znanja o tevekkulu sa stanjem 
pouzdanja u Allaha. Mnogi ljudi znaju suStinu i podrobnosti pouzdanja 
u Allaha, pa smatraju da se pouzdaju u Njega, a nisu kao oni koji se 
pouzdaju. Stanje pouzdanja u Allaha je neSto sasvim drugo i drukcije 
od znanja o Njemu. To je kao spoznaja ljubavi i znanja o njoj, o 
njenim uzrocima i motivima. A stanje zaljubljenika je neSto sasvim 
drugo. Slicno je i sa spoznajom znanja o strahu, a stanje onoga koji se 
boji je neSto sasvim drugo. To je slicno spoznaji bolesnika o tome Sto 
je zdravlje i koja je njegova suStina, dok je njegovo stanje neSto 
sasvim drugo. 

U ovoj oblasti se cesto mijeSa ono Sto se tvrdi i sama suStina 
izmedu onoga Sto je nebitno i onoga Sto se treba traziti te izmedu 
nevolja koje sprjecavaju nepostizanje zeljenog i uzroka koji do toga 
vode. A Allah na Pravi put upucuje onoga koga On hoce. 
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MU PREMA NJEGOVIM LIJEPIM IMENIMA 

Pouzdanje u Allaha je jedno od stanja koja su najopcenitije 
povezana sa Allahovim lijepim imenima. 

To pouzdanje ima posebnu vezu sa svim imenima koja oznaca- 
vaju djelovanje i imenima koja oznacavaju Njegove atribute. 

Tevekkul je povezan sa Njegovim imenima Onaj Koji prasta (El- 
Gaffar), Onaj Koji prima pokajanja (Et-Tevvab), Onaj Koji se 
smiluje (El-'Afuvv), Samilosni (Er-Reuf), Milostivi (Er-Rahim), i 
povezan je sa imenima Onaj Koji otvara (El-Fettah), Darezljivi (El- 
Vehhab), Onaj Koji daje opskrbu (Er-Rezak), Onaj Koji daje (El- 
Mu'ti), Dobrocinitelj (El-Muhsin), i povezan je sa imenima Onaj Koji 
daje moc (El-Mui'zz), Onaj Koji ponizuje (El-Muzill), Onaj Koji 
cuva (El-Hafiz), Onaj Koji uzvisuje (Er-Rafi') i Onaj Koji sprjecava 
(El-Mani'), sa aspekta pouzdanja u Njega u slucaju ponizavanja 
neprijatelja Njegove vjere te njihovog unizivanja i uskracivanja 
uzroka pobjede. On je povezan i sa imenima koja ukazuju na moc 
(El-Kudre) i htijenje (El-Irade), a opcenito je povezan sa svim ostalim 
Njegovim lijepim imenima. Zbog toga su tevekkul (pouzdanje) 
protumacili imami koji tumace kao spoznaju Uzvisenog Allaha. 

Oni su htjeli istaci da, shodno spoznaji tih Allahovih imena, 
covjek postize stanje istinskog pouzdanja u Njega. Kad god spoznaja 
Allaha bude veca, i pouzdanje u Njega ce biti cvrsce. 

PROLAZNA TEZNJA DOVODI U OBMANU 
POUZDANJE U ALLAHA 

Mnogi koji se pouzdaju u Allaha bivaju obmanuti u torn svom 
pouzdanju. Ponekad se istinski oslanjaju, ali je to oslanjanje samo 
obmana. To je kao s onim ko svoje pouzdanje usmjerava prema djeli- 
micnim potrebama i u njima iscrpljuje svu snagu svog pouzdanja. 

Do toga dode veoma lahko i srce potpuno posveti pouzdanju u 
povecanje znanja, vjerovanja, potpomaganje vjere i dobrog uticaja na 
ovaj svijet. Ovakvo pouzdanje je pouzdanje nemocnog covjeka, 
covjeka sa umanjenom teznjom. Kao sto neki usmjeravaju svoju 
teznju, svoje pouzdanje i svoje molbe ka nekoj boli koje se mogu vrlo 
lahko rijesiti. Hi prema gladi, koja se moze utolititi sa pola lepine ili 
za pola dirhema, a svoje opredjeljenje usmjeriti ka pomaganju svoje 
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vjere, ukora onih koji-u nju unose novotarije, povecanju vjerovanja i 
dobrobiti muslimana. 

Stanje Poslanika, i njegovih ashaba nama je osnova i mjerilo 
svih stanja. S time se moze znati Sta je ispravno, a Sta neispravno. 
Njihova teznja pouzdanju je mnogo veca od teznje bilo koga poslije 
njih. Njihovo pouzdanje je bilo usmjereno ka otvaranju ostroumnosti 
srca, da robuju Allahu u svim gradovima, da mu se pokoravaju svi 
Njegovi robovi i da obasja istinsko sunce vjere srca Njegovih robova. 
Tim pouzdanjem se napuniSe srca vjerom i uputom. OsvojiSe nevje- 
rnicke zemlje i uciniSe ih mjestom vjerovanja u UzviSenog Allaha. 
Vjetrovi pouzdanja djelovaSe na njihova srca i ispuniSe ih cvrstim 
ubjedenjem i vjerom u Jednog Stvoritelja. Teznja ashaba, Allah bio s 
njima zadovoljan, bila je uzviSenija od toga da snagu svoga pouzdanja 
i oslanjanja na Allaha usmjere na bilo Sta Sto se moze postici najma- 
njim trudom i da na to usmjere svoju paznju i svu snagu tevekkula. 



UzviSeni Allah nas obavjeStava da voli one koji se pouzdaju u 
Njega, kao sto voli i one koji Mu se zahvaljuju, i one koji rade dobra 
djela i one koji su strpljivi, i one koji mnogo od Njega traze oprost. 

ObavjeStava nas da je zaStita koju im pruza povezana sa 
njihovim pouzdanjem u Njega i da je On dovoljan onome ko se u 
Njega pouzda i Stiti ga. Za svaki stepen dobrocinstva je odredio 
poznatu nagradu, a posebnu nagradu daje onima koji se u Njega 
pouzdaju time sto ih On sam Stiti, pa kaze: 



«A onome koji se Allaha boji, On ce izlaz dati» (Et-Talak, 2.); 



«A onome ko se bude Allaha bojao, On ce preko ruznih 
postupaka njegovih prijeci» (Et-Talak, 5.); 



«A onome ko se Allaha boji, On ce sve Sto mu treba uiiniti 
dostupnim» (Et-Talak, 4.); 



NEMA VJERE ONAJ KO NEMA 
POUZDANJA U ALLAHA 
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«Oni koji su pokorni Allahu i Poslaniku, bit ce u druStvu 
onih koje je Allah blagodario: vjerovjesnika, pravednika, Sehida i 
dobrih ljudi, a divno li je to dru§tvo» (En-Nisa, 69.). 

Potom o pouzdanju u Allaha, kaze: 

«Onome koji se u Allaha uzda, On mu je dosta» (Et-Talak, 3.). 

Pogledaj ovu nagradu koju ce dobiti ko se u Allaha uzda i to 
pouzdanje ne usmjeri ni prema kome drugom. Ovo nam daje do 
znanja da je pouzdanje u Allaha najjaci put koji On voli. To Sto On 
nadzire sve, nije u suprotnosti sa pouzdanjem roba u Njega. Naprotiv, 
obistinjenje toga je daje sve prepuSteno Njemu. Kad rob shvati srz te 
spoznaje, njegovo pouzdanje postane nesumnjivo, jer je shvatio daje 
sve u vlasti njegovoga Stvoritelja, a da rob od toga niSta ne posjeduje. 
Tada on nalazi daje nuzno oslonjanje na Njega, potpuno predavanje 
samo Njemu i povjerenje u Njega, i to sa dva aspekta: sa aspekta 
svoga siromaStva i neposjedovanja ama baS nicega, i sa aspekta da je 
sve u Allahovoj ruci i da Njemu pripada. Pouzdanje u Allaha se rada 
iz toga dvoga. 

PoSto sve pripada UzviSenom Allahu, a od toga rob ne posjeduje 
ama baS niSta, onda se njegovo pouzdanje ocituje u potpunom preda- 
vanju svega svoga Onome Kojem sam covjek pripada. Ono se ocituje 
i u nesuprotstavljanju svome Gospodaru, oslanjanju na Njega, negira- 
nju upravljanja samim sobom, negiranju svoje moci i snage i prizna- 
vanju da opstoji samo s Njegovom moci, a nikako sam po sebi. Ovo 
je krajnji cilj pouzdanja u Allaha. Kad rob udalji svoju duSu od stanja 
pouzdanja u Allaha, udaljio se od prave suStine ubudijjeta (robovanja 
Allahu). UzviSeni Allah u Svojoj Knjizi govori o pouzdanju u Njega 
Svojih odabranih stvorenja. To pouzdanje im je priblizio, njime ih 
pocastio i uvjetovao u njihovome vjerovanju da budu oni koji se 
samo u Njega pouzdaju. Ono Sto se vezuje za uvjet, i samo ne postoji 
ako on ne postoji. 
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Ovo nam ukazuje na nepostojanje vjerovanja ako ne postoji 
pouzdanje u Allaha, pa ko nema pouzdanja u Allaha, nema ni vjero- 
vanja. Rekao je Uzviseni Allah: 

«A u Allaha se pouzdajte, ako ste vjernici!» (El-Maida, 23.); 
I rekao je Uzviseni: 



«A oni koji se uzdaju, neka se samo u Allaha uzdaju» (Ibrahim, 
12.). I rekao je Uzviseni: 




«Pravi su vjernici samo oni iija se srca strahom ispune kad se 
Allah spomene, a kad im se rijeii Njegove kazuju, vjerovanje im 
povecaju i samo se na Gospodara svoga oslanjaju» (El-Enfal, 2.). 

Ovo nam ukazuje da se krug vjemika suzava na one koji budu 
imali ovo svojstvo. 

Uzviseni Allah nas obavjestava o Svojim poslanicima i o tome 
kako im je njihovo pouzdanje bilo utoci§te i zaStita. Pouzdanje je nare- 

dio i Svome Poslaniku, 0, na cetiri mjesta u Svojoj Knjizi. 

Rekao je Uzviseni: 

«l Musa rece: 'O narode moj, ako u Allaha vjerujete, u Njega 
se pouzdajte ako ste muslimani!' 'U Allaha se uzdamo', rekose 
oni» (Junus, 84.-85.). 
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